श्री गणेशप्रसाद वर्णी जेन ग्रन्थमाला काशी 
ग्रन्थमाला सम्पादक ओर नियामक 
फूलचन्द्र सिद्धान्तशात्री 


प्रथम संस्करण वीर नि० सं० २४८९ 
मूल्य श॥) 


झुद्गक 
भेवालाल गुप्त, 
बस्पई प्रिंटिंग काटेज 
बॉस-फाटक, 
बनारस | 


सल्लपुणू< 


पूज्य गुरुपय्य श्री पं० पन्‍नालालजी साहित्याचार्य 
साहित्य अध्यापक श्री गणेद्यप्रसाद्‌ दि० जैन वि० सागर 
जिन्होने मुझ जैसे अल्पक्ञ विद्यार्थी की कर्कश हृदयमूमिमेः 
साहित्य-शिक्षा का अंकुरारोपण, सिद्वन, संवर्धन और 
संरक्षण कर साहित्य देवता के चरणोमे अपने श्रद्धा 
सुमन समर्पित कर सकने योग्य बनाया; उन्हीं 
पूज्य गुरुदेव 
के 
क्र कमलों 
में 
श्रद्धावनत 
शिष्य-- 


नरेन्द्र 


प्रकाशकीय वक्तव्य 


जैसा कि हमने “वर्णोवाणी” द्वितीय भागका प्रकाशन करते समय 
-असंकेत किया था कि “भविष्यमें चर्णीवागीका जितना संकऊून होंता 
जायगा उसका प्रकाशन तीसरे चौथे आदि भागोंके रूपमें ग्न्थमारा 
द्वारा होता जायगा” इसके अनुसार प्रसन्नताकी बात है कि वर्णोंवाणी 
दीसरे भागके प्रकाशित करनेका सौभाग्य अति शीघ ग्रन्थमाछाको प्राप्त 
- हो रहा है। इस तरह आत्मकल्याणाथों पाठकोंकों पृज्यपाद वर्णीजीके 
उपदेशका एक और सुयोग आत्मकल्याणके लिये प्राप्त होगा । 
वास्तवमें आत्मकल्याणका साधन जीवनकी पवितन्नता है | छेकिन 
जीवनकी पविन्नता परावरूस्बनवृत्तिसे उन्मुक्त होकर अधिक से अधिक 
स्वालस्बनवृत्तिकों अपनानेसे ही हो सकती है। जिसके छिये पर 
“( पौद्दलिक ) वस्तुओंमें अनासक्तिकी भावनाकों अन्तःकरणमें स्थान देते 
हुए उनका ( पर बस्तुओका ) यथाशक्ति त्याग करना आवश्यक है। 
“वैसे तो वर्णीवाणीके प्रत्येक भागसे इसकी प्रेरणा पाठकोंकों मिलती है 
फिर भी तीसरे भागकी विशेषता यह है कि श्रीपण्डित पतन्मनाछाछूजी 
साहित्याचार्य सागरवालोकी सत्कृपासे उनके द्वारा संकलित और 
संपादित पृज्यपाद वर्णीजीका दुश धर्म उपदेशामत भी इसमें जोड़ दिया 
गया है जो जनसमाजको अनासक्ति भावना और त्यागकी ओर अग्नसर 
दोनेके लिये अत्यन्त स्फूर्ति भ्रदान करता है। श्रीपण्डित पन्नाछालजी 
साहित्याचायके इस प्रयन्त और कृपाके लिये अन्थमाला उनकी अतीव 
आभारी है। 
दुश धर्म उपदेशास्ततके अतिरिक्त तीसरे भागके शेष विषयोंका 
“संकलन और संपादन प्रथम और द्वितीय भागके समान श्री विद्यार्थी 


5 कै 


नरेद्रजीने किया है। पाठक श्री विद्याथीजीसे काफी परिचित हो चुके 
है अतः उनके विषयमें मुझे विशेष कुछ नहीं कहना है। यही बात मैं 
श्री पडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशासत्रीके विषयमें भी कहना चाहता हैँ। 
साथ ही इतना अवश्य कहूँगा कि वे अन्थमालाके संयुक्तमंत्री पदपर 
आसीन अवश्य है परन्तु मैं तो अन्थसाला और पंडितजी दोनोवों 
पृथक प्रथक्‌ माननेकों तैयार नहीं हैँ। वास्तवसें कार्यकी इृष्टिसे प्रथ- 
माला पंडितजीके अतिरिक्त कुछ शेष नहीं रह जाती है । 

इस समय भी मै प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष सहयोगियोंके प्रति आभार 
अद्श्ित किये बिना नहीं रह सकता हूं | कारण कि उनके सहयोगके 
बिना इसका सुचारु रूपसे प्रकाशित होना अशक्य था । 

श्री १०७ पृज्यपाद प्रातःस्मरणीय गुरुदेव वर्णीजी महोदयके विषयमें 
मुझ जैसे व्यक्तिका प्रशंसाके रूपमें कुछ लिखना शोभा नहीं देता 
जब कि इस सब प्रयक्रके मूल सूत्रधार वे ही है। आध्यात्मिक जगवसें 
जो उच्चतम स्थान उनकों प्राप्त है उसके कारण अन्त.करणसे बार बार 
अही आवाज निकलती है-- 


/तव पादौ मम हृदये मम हृदय तथ पदढये लीन॑। 
तिष्ठतु वर्णिमहोदय' न मा 


माननीय पाठकोंसे में यही आशा रखता हूँ कि वे प्रथम व द्वितीय 
>गकी तरह इस तीसरे भागकों भी समुचित रूपसे अपनावेंगे । 
निवेदक--- 
चंशी ए 
सा० २८-८-५४ | धर व्याकरणाचार्य 
चीना मंत्री श्री ग० चर्णी अन्थमारा काशी | 


अपनी बात 


पूज्य वर्णीजीके साहित्यसे श्रद्धालु पाठक सुपरिचित्र हैं। द्वितीय 
भागकी तरह तृतीय भाग के संकलन और सम्पादन करनेमें मैंने जो 
आनन्दानुभव किया वह वबचनाजीत है । दोनों ही भागोक्री चैसी ही 
मॉाँय और तृतीय भागकी उत्सुकतापूर्ण प्रतीक्षा--यह दोनों ही उसकी 
लोकग्रियताके प्रतीक हैं । यह लोकप्रियता मुझे इस भागकी तरह चतुर्थ 
और पद्चम भागकों संकलित करनेकी प्रेरणा देगी ऐसा मेरा विश्वास है। 

प्रस्तुत भागसें छी गईं सामग्रीमं पूज्य गुरुदेव श्रीमान्‌ पं० पन्ना- 
छालनजी साहित्याचार्य 'बसन्‍्त? महोदय द्वारा सझलित व सम्पादित 
पूज्य वर्णीजीके सागरमे हुए प्रवचन इस थउुस्तककों साह्डोपान्न वनानेमें 
एक ग्रुरु वरदानके रूपसें म्राप्त हुए है। बिना सद्झेन छि।पका सहारा 
लिये, तत्कारू बिना कुछ लिखे, सन्दिरसे घर आकर समय सिलनेपर, 
चर्णीजीके प्रवचनोकों ज्योका त्यो लिपिबद्ध करना पृज्य गुरुदेवकी 
विलक्षण क्षमोपशम जक्ति द्वारा ही सस्मव था । इस पुण्य कार्यके लिये 
में उनका चिरऋणोी हूँ । शेष सामग्रीसें पूज्य श्रीकी सन्‌ १९४७, ४८, 
५०, ५१ की दैनन्दिनी तथा गयामें हुए प्रवचन अम्ुख है । 

पूज्य गुरुमण्डलका, जिसकी सत्शिक्षा एवं शुभाशीवांदसे इस पुण्य 
कार्यमें सफलता मिली, श्रीमान्‌ पृज्य पं० फूछचन्द्रजी सिद्धान्तशासखी 
महोदय जिनके निःस्वार्थे सहयोगसे पुस्तक सझ्ूलन, सम्पादनमें सभी 
अकारकी सहायता मिली तथा अन्य सभी अत्यक्ष, परोक्ष सहयोंगियोका 
आभारी हूँ और भविष्यमें इसी तरहकी कृपाका आाकांक्षी एवं भूछोंके 
लिये क्षमा आर्थी हूं । 

पूज्य चर्णा सनन्‍्तकी विमर॒बाणी--वर्णो-वाणी! से जगजनका 
ऊल्याण हो यही भावना है । 
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छणएए*कएणाः 
[ कल्याण-छुटीर | 


णगी हि 
बगी-वाणी 
तृतीय भाग 
मद्नल्नाचरण 
निकन्दों विद्ानां, सकलनिलयों धर्मतपसाम, 
निधि! कल्याणानां गुणगणचयः पृज्यचरण; | 
यतिस्थानं बाचां कविवरगणानों अ्रमहरः, 
गुरुष्णी पूज्यों भवतु भवतां नित्यसुखद! ॥ 


कल्याण-कुटीर 


१, सदा निर्मल भावनाक्की चेष्टा करो। परोपकारकी 
भावना भी आत्मोपकारसे अनुस्यूति रखती है। वातोंसे न 
स्वोपकार होता है न परोपकार 'होता है। कार्येमें उद्यम करनेसे 
स्वोपकार होता है। आजन्म गल्पवादकी अपेक्षा एक मिनट भी 
उपयोग को निर्मल बनाने का प्रयत्न बहु कल्याणकारक होता है। 
'जिस दिन यह कार्यमे परिणत हो जावेगा अनायास ही आत्म- 
कल्याण हो जावेगा । 

(११। ११४७ ) 

२. जब तक मनुष्य अपने कतेव्यसे विमुख रहता है. तब- 
तक आत्मोत्कर्प करनेमें असमर्थ रहता है। कल्याणका मार्ग 
अत्यन्त सरल और सन्निहित है परन्तु हम उप्ते अति दूर और 
कठिन मानकर निरन्तर मयभीत रहते हैं । नाना प्रकारके भनुष्यों- 
के पास जाते हैं, उनकी सुश्रषा करते हैं, मिलता छुछ नहीं, परन्तु 
आशा लगी रहती है। इस प्रकार जन्म गवों देते हैं । 

(२।२। ४७ ) 

५ है- परकी निन्‍्दा-प्रशंसामें हपे-विषाद करना अधम पुरुषोंका 
"कततव्य है । यदि कल्याण-मार्ग चाहते हो तो इन विध्नोंकों टालो। 
(२५। ३। ४७ ) 

४. सबसे निर्मम भाव होकर सम्पूणं उपयोग शाम््र स्वा- 
ध्यायमे लगाओ, गरपबाद्‌ को समय मत दो, यही तुम्हारे 
कल्याणमे सहायक होगा। ु 

(२० | ४। ४७ ) 


डे कल्याण-कुटीर 


५. अपना कल्याण करनेमें आपही शरण हैं। अन्यकों 
शरण मानना मोही जीबोकी प्रणाली है । मोही जीव जो न करे सो 
अल्प है । 

(२३। ४ । ४७ ) 

६. जो नियम करों पूर्वापर परामश करके करो | यदि कोई 
विवेकी बुद्धिमान उसे अनावश्यक वतलाबे तो त्याग दो। सर्वो- 
परि नियम तो यह है कि आत्माको पर पदाथँसे रक्षित रक्खो। 
कल्याणकी उपादानता व अकल्याणकी उपादानता आत्मामे ही हे 
अतः परकी निमित्तताकों निमित्तता ही जानो | हृदयसे पदार्थोका 
मनन करो, परकों सममानेकी अपेक्षा अपनेको समझाओ । इसीमे 
कल्याण है । 

(२५।४। ४७ ) 

७, अम्तरज्की शुद्धिमे वहिरक्ष शुद्धि कारण नहीं। वहिरद्ग 
शुद्धिकी उत्पत्ति भी अन्तरज्ञ कारणोंसे होती है अतः जब अन्तरह्ञ 
मलिन है तव वहिर्॒मे भी आचार मलिन रहता है। वहिरञ्ञमे 
जो त्रह्मचर्य पालन करता है उसको यह भय रहता है कि भेरी 
आत्मा निन्‍य न कहलावे । जिनको निन्‍्दाका भय नहीं वे अना- 
चास्से नहीं डरते | परमार्थते जिनको आत्मकल्याण करना हे वे 
लोककी अपेक्षान करके ही आत्महित मे पवृत्ति करते हैं । 

(२७। ४। ४७ ) 

८. समागममें महान दुःख है। यदि सुख चाहते हो तो इसे 
छोड़ो । कल्याणका मार्ग तो आत्मामे है। आत्मा एकाकी है, इसका 
कोई दूसरा साथी नहीं । 

(१०।७५। ४७ ) 

६. कल्याणका मार्ग अति सुलभ है । न तो किसीसे श्रीति 
करो और न किसीसे अग्रीति करो | जब यह निश्चय हो गया कि 
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न तो कोई मेरा शत्रु है, न मित्र है तव उन पदार्थेसि किसलिये 
सम्बन्ध रखना ९ 
(२१।६। ४७ 9 
१०. आत्माका कल्याण तो निरपेक्ष वृत्तिमे है। वह तो दूर 
रही, वहुत मनुष्य तो श्रद्धासे भी शूत्य हैं । 
(७। ६। ४७ ) 
११, यदि कल्याणकी कामना है तो निरपेज्ष रहो। अपेक्षा 
करना ही संसारका कारण है। 
(९।६। ४७) 
१२. सभी आत्म कल्याण चाहते हें परन्तु उन्हें अनुकूल 
उपदेश नहीं मिलता । वक्ता जो हैं वे यह चाहते हैं कि विशिष्ट 
मनुष्य असन्न हो जॉय, जनता कहीं भी जावे । 
(२० । ६। ४७ ) 
१३, आजकल राजसी भोजन मिलता है, सात्विक भोजन 
नहीं मिलता । इसका मूल कारण हमारी दुवेलता है, रसनेन्द्रियकी 
लम्पटता है । कल्याणका मार्ग तो निर्मेल्रता है । 
( २३। ६। ४७ 2) 
१४. मनुष्य प्रायः कल्याणमार्गमे जाना चाहते हैं, परिस्थि- 
तियाँ वाघक है | यह भी हमारी दुर्वेलता है। जवतक कपायोकी 
जातिसे हम परिचित नहीं निरन्तर दुःखोंके पात्र बने रहेगे। 
यदि कल्याणकी ग्रवलेच्छा है त्व इन कपायोकों करश करनेकी 
कोशिश करो । 
(२५। ६ ४७ ) 
१५, परिणाम ही कल्याण ( नित्य सुख ) का बाधक है। 
विकार आत्माका वह भाव है जिससे आत्मा कभी रागी होता हे, 
कभी हेपी होता है, कभी विक्ृत होता है तो कभी इर्पित होता है, 
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निरन्तर आकइलित रहता है। अतः ऐसी भावनाकों अपनाओ जो 
यह बिक्ृत भाव मिट जावे । 
(२६। ७। ४७ ) 
१६. जो मनुष्य परको प्रसन्न करनेकी चेष्टा करता है वह 
अपनेको कल्याण पथसे दूर करता हे | कल्याणका पथ तो निवृत्ति- 
में ह। निवृत्ति मार्ग वही है जो पर पदार्थमे आत्मबुद्धि मिटावे। 
पर पदाथकी परिणति पराधीन है, उसे अपनाने की चेष्टा करना 
अन्याय है । अन्यायसे आत्मकल्याण होना कठिन है । 
( २४।८।४७ ) 
१७, कल्याणका मार्ग त्यागही में है। हम लोग जो कहते हैं 
यदि शतांश भी उसका पालन करें तब कल्याणका मार्ग सुलभ 
हो जावे । 
(१७९४७) 
१८. संसार दुःखका पिण्ड है, इसमे कल्याणका मार्ग्राप्त 
करना सरल नहीं ओर यदि जगतसे पीठ फेर ले तब सहज ही है । 
अभिप्राय ही तो वदलना है, वह स्वाधीनताक्ी वात है। स्वाधीनता 
स्व॒तन्त्रतामे हे। 
(७।३०४७ ) 
१६. बहुत मनुष्योंकी दृष्टिआत्मकल्याणकी ओर है परन्तु जो 
प्रयास है वह अनुकूल नही । परसे चाहते हैं. यही बड़ी ब्रुटि है। 
इपे त्याग देवें आजही कल्याण पास है । 
(१०१०४७ ) 
२०, आत्मकल्यणकी चर्चा तो सब करते हैं और बड़े-बड़े 
व्याख्यान देते हें परन्तु कल्याणमार्गमे गमन करनेवाले विरते 


ही हैं। 
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#जनाघनाश्र वाचालाः सुलभास्युव्थोत्यिताः । 
दुलभाहन्वराद्रास्ति जगदस्युनिहीपवः ॥” 
अर्थात्‌ वोलनेवाले मनुप्य और गर्जेनेवाले मेघ बहुत हैं. परन्तु 
अन्तरड्मे आदर मेघ और मनुष्य जो संसारका उद्धार करनेवाले हैं 
बह बहुत दुलंभ हें । 
( २।११।४७ 2) 
२९, समयका सदुपयोग कल्याणपथका साधक है। 
( १०।१।४८ ) 
२२. यदि अपना कल्याण करनक्री वाब्छा ह तो अपनेका 
परसे रक्षित रक्खो । परकोई तुम्हारी रक्षा करनेबाला नहीं है ओर 
न तुम्ही किसी की रक्षा करनवाले हो | मनुप्य स्वयं आपही अपना 
घातक हैं, ओर आपही अपना रक्षक है, केवल कल्पनाएं आकाश 
कुसमोकी तरह है। 
ज ्र ( १०।५।४८ ) 
२३. कल्याणका मार्ग उसको प्राप्त हो सकता ह जो प्रत्येक 
अवस्थामे सुखी रहता है। 
( १$४।५।४८ ) 
२४. भनुष्यजन्म कल्याणका कारण हे यह नियम नहीं। 
कल्याणका कारण तो आत्माकी रागादि रहित परिणति है। आत्मा- 
का अहित न रागादि परिणति है ओर न नारक पर्याय है ओर न 
तियेक पर्याय है। और न मनुप्यपर्याय हितकारी प्ह और न 
देवगति हितकारी है | हितकारी तो यह है कि आत्मामे रागादि 
परिणति न हो। वर्तेमान मे जो जो रागादि हों उनमे आसक्त मत 
हो जिससे उसकी सन्तान परस्परा न हो। 


( १७।६।४८ 2 
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२५. कल्याणका मार्ग अन्यत्र नही, न तो तीथेमे है और न 
मन्दिरो में है, न पुराणोमे है, न सन्‍्तसमागममे है अपितु केवल 
मूच्छा छोड़नेमे है । 

जहॉत्क बने, अपनेसे जो वने, उसे करो परकी अपेक्ता छोड़ो | 
परसे न तो किसी का कल्याण हुआ न होगा । 

(३० । ७। ४८ ) 

२६. श्रोताओकों मनमानी छुना देना, अपनी प्रभुता जमाना 
पाण्टत्य प्रदशन करना तथा हम ही सब छुछ्ल हैं? इत्यादि मनो 
विकारोके होते आत्मकल्याणकी लिप्सा अन्धे मनुष्यके हाथमें 
दपंण सह्ृश है। दूरारा मनुष्य उस दर्पेणसे चाहे मुख देख भी 
सकता हू परन्तु अन्धेको कोई लाभ नहीं। 

(२५ । 4 । ४८ )' 

२७. कल्याणका मार्ग तो इछ कठिन नही परन्तु उसकी 
ओर कोई लक्ष्य नहीं। हम कल्याण मानते हैं कि अपने अभिप्रायके 
अनुकूल परिणमन हो परन्तु ऐसा होता नहीं क्योकि जितने भी 
पदार्थ हैं वे सब अपने अपने द्वव्यादि चतुष्टयंके अनुकूल परिण- 
मते हैं । उन्हें अपने अनुकूल परिणमना सबंथा सम्भव है | 

( २८ | 4। ४८ )' 

श्८, कल्याणका मार्ग कही नहीं, उसकी प्राप्तिके अथे किसी 

व्यक्ति विशेषक्षी आवश्यकता भी नहीं । कल्याणका वाधक केवल 

अकल्याण है श्रतः अकल्याणका जो कारण है उसे न होने देना 
यही कल्याणका अवाधित मार्ग हूं। * 

(१९ | १० | ४८) 

2६. कल्याण ओर अकल्याण दोनों ही स्वतन्त्र आत्माकी 

परिणति हैं| स्व॒तन्त्रका अर्थ यह है कि आत्मा ही इनका कर्ता है 

इनमें एक पर्याय तो विकारी है ओर एक अधिकारी है। यही. 
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दोनोंमे अन्तर है। दोनों ही पर्याय आत्माकी हैं, इनमें एक 
पर्याय उपादेय ओर एक हेय है | इसका कारण एक पर्यायके स्वत्व- 
में जीवमे आकुलता होती है और एकके सद्भावमे निराकुलता 
रहती है| आइुलता दुःखकी जननी है अतः जिन्हें दुःखसे वचना 
है वे इसे त्यागें। 
(११। ११। ४८ ) 
३०. संसारकी दशा जो है वही रहेगी जिन्हें आत्मकल्याण 
करना हो वह इस चिन्ता को त्यागे तो अनायास कल्याणके पात्र 
हो जावेंगे | 
(३० । ११ | ४४ ) 
३१. संसारमें जिनको आत्महित करना है वे परकी समा- 
लोचना करना छोड़ें । केवल आत्मामे जो विकार साव उतन्न होते 
हैं वे त्यागें। परके उपदेशसे कोई लाभ नहीं ओर न परको उपदेश 
देनेसे आत्मलाभ होता है । 
(१२। १३२। ४८ ) 
३५, यदि कल्याणसार्गकी इच्छा हे तो सब उपद्रयोका 
त्यागकर शान्त होनेका उद्यम करो ॥ केवल लोकेपणाके जालमें मत 
यंढ़ी । कल्याणका अथे है जो कामकरों 'उसे फिर न करना पढ़े? 
यही भावना भाओ चाहे अच्छा काम भी क्‍यों न हो | 
(३१ । १२। ४८”) 
३३. जो काय होता है उसकी उत्पत्तिका उपादान कारण 
स्वयं वही द्रव्य होता है | प्रत्येक द्रव्य स्व॒तन्त्र है। हम अनादि 
कालसे कर्म बन्धनमे पड़े हुए हैं, नाना प्रकारके भावोंसे लिप्त हो 
रहे हैं | वे भाव रागादिक हैं इनका उपादान कारण आत्मा है 
और निमित्त कारण मोह कर्मका विपाक है। जिस कालमें रागा- 
दिक होते हैं उस समय यह पर पदार्थमे प्रीतिरूप परिणमन करत्ता 
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है और जब हंपका उदय आता है उस समय अप्रीतिरूप परिणाम 
का कर्ता होता है । इन परिणामोका मूल उत्पादक सिध्यात्व है। 
मिथ्यात्वके उदयमे यह जीव पर वस्तुमे आत्मीयताको मानता है । 
यद्यपि पर द्वव्य न अपना हुआ और नथा ओर न होगा किन्तु 
हमारी परिणति समोहबश इस असत्य मान्यताकों त्यागनेमे समथे 
नहीं। अतः जिन्हें कल्याण करना हो उन्हे सर्वप्रथम मिथ्या- 
दर्शनका त्याग करना चाहिये। इसके त्याग होते ही पर पदार्थों से 
रांगढ्वंप खुतरां प्रथक्‌ हो जाता है। (२।२।५१ ) 
३४. यदि आत्मकल्याण करना चाहते हो तो इन वाह्माड- 
स्वरोका प्रभुत्व देख इनसे प्रथक्‌ होनेकी चेष्टा करो। व्यथंकी 
प्रशंसामे पड़कर आत्माकों बब्ग्वित करनेका ढंग मत वनो । जितने 
भी प्रशंसा करनेवाले हैं सभी आत्मतत्त्वसे दूर हैं । प्शंसा कराना 
और प्रशंसाकी लालसा करना दोनो ही सहोदरी हैं। भगधानकी 
आज्ञा तो यह हे कि यदि कल्याण चाहते हो तो न तो कूठी प्रशंसा 
फरो, न कराओ | 
(२६। ४ । ५१ ) 
१५, मौन रखनेकी आवश्यकता ही नही, यदि परको अपना 
मानना छोड़ दो तो अनायास मनोव्यापा' उस ओर नहीं 
जायगा | काय, वचन, मनके व्यापार स्वाधीन नहीं। अन्तरह् 
कपायके अधीन इनके द्वारा आत्मप्रदेश चब्न्चल होते हैं । कठेत्व- 
में मुख्य इच्छा कारण है। इच्छा, प्रयत्न तथा उपादान कारणका 
अपरोक्त ज्ञान होना चाहिये । जहाँ मोहका अभाव हो जाता हे 
वहाँवर काथ, वचन और मनका जो व्यापार होता है उसमे पूर्- 
का संस्कार ही कारण है | कहनेका तात्पय यह है. कि यदि कल्याण 
करनेकी अमिलापा है तो मन, वचन और कायके व्यापारोंको 
संसारका कारण न मानो | (३१४ । ५। ५१ ) 
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३६, जितना अधिक बाह्य संसर्ग होंगा उतना ही कल्याण- 
मार्गेका विरोध होगा । कल्याण केवल आत्म पर्याय है, जहाँ परके 
निमित्तसे भाव होते हें वे सब स्वतत्त्व परिणतिके निर्मलत्वमे 
बाधक हें । 

(१५। ६। ७५१ ) 

३७. किसीकी कथाकों सुनकर सहसा विश्वास मत करो। 
अन्य कथाकी वात तो दूर रहो धार्मिक सिद्धान्तोंकों श्रवणकर 

पोह द्वारा निर्णेय करो । केवल श्रवणसे कोई लाभ नहीं | श्रवण 
तो शब्दों द्वारा प्रत्यक्ष ही होगा, उन शब्दोंका बोध ही तो होगा। 
घट शब्दसे घटका घोध यदि तुमको यह ज्ञान हे कि इसका 
वाच्यार्थ कम्बुप्रोच्ादिमान घट है, तभी होगा अन्यथा नहीं। अथवा 
घट पदार्थका वोध हो गया उससे क्‍या लाभ हुआ १ इतना ही 
लाभ हुआ कि घट विषयक ज्ान होनेसे घट विपयक अज्ञान दूर 
हो गया । इसी प्रकार यह ज्ञान हो गया कि रागपदार्थ परपदाथर्मे 
प्रीति रूप परिणाम होनेका नाम है। यह ज्ञान हमको रागसे 
उत्पन्न होनेवाली आकुज्ञताको दूर नहीं कर सकता। इससे सिद्ध 
हुआ किज्ञान होना मात्र कल्याणका साधक नहीं । अन्यकी कथा छो डो 
सवाथसेद्धिके देव, लोकान्तिकदेव या सौधम स्घर्गका इन्द्र या 
अन्यसभी सम्यग्दष्टि जीच पदार्थंके स्वरूपको यथाथे जानते हैं परन्तु 
सम्यक्चारित्रके बिना पद्चमगुण स्थानवाले तियंक जीवके समान 
शान्तिका आस्वाद नहीं पाते । अन्यकी कथा छोड़ो जिनके पूर्ण 
ज्ञान है, क्षायिकचारित्र है, वे मनुष्य भी अभी संसारमे हैं | जब- 
तक सूह्रमक्रियाग्रतिपाति ध्यान नही; आश्रय होता ही रहता है। 
अतः जिनको कल्याण करना है वे कपाय और योगको त्यागें। 
योग तो उत्तना बाधक नहीं जितना कपाय बाधक है।' कपाय भी 
उतना वाधक-नहीं जितना बाधक मिथ्यात्व है । ( १९। ६। ५३ ) 


३१ कल्याण-कुटीर 


3१८. यह विचार दृढतम होता जाता है कि कल्याणका कारण 
अन्य नहीं, आप ही हैं. क्योकि जब हम ही पापके कर्ता होते है 
ओर उसका फल एकाकी भोगते हैं तव स्वर्य कल्याणके कर्ता भी 
हम ही है। 

(२१।६। ५१ ) 

३६, कल्याण अकल्याणका सम्बन्ध तो आत्माके शुद्ध ओर 
अशुद्ध उपयोगसे है। उपयोग नाम चैतन्यके परिणामका है। 
जब चेतना किसी कार्यकरे जाननेका प्रयत्त करता है उसके पहिले 
जो उसका ज्ञान है उसही का नाम दर्शनोपयोग हे। अर्थात्‌ 
दर्शनोपयोगका नाम ही आत्माकों जाननेका है। ज्ञानोपयोग ही 
का नाम पर पदार्थका ज्ञानमे आना है | जो परको जाने, आपको 
न जाने, उससे हमको क्या लाभ ९ 

(३।७।५१ ) 

४०. कंल्याणका मार्ग आपसे है और कल्याणभावका मार्ग 
भी अपने ही पास है। हम अपने द्वारा ही कल्याण और अक- 
ल्‍्याणका मार्ग अनादिसे अवतर मानते आये है । वहुतसे अर्थात्‌ 
बहुसंख्यक जीवतो इश्वरकों ही अकल्याण और कल्याणका कर्ता 
मानते है | यहाँ तक कहते हुए सुना गया है कि परसमात्माकी 
इच्छाके विना पत्ता भी नही हिलता। हम जो छुछ करते है. उसी- 
की इच्छापर निर्भर है परन्तु जब पाप करते है तव हम उसे स्व॒तन्त्र 
करते हैं । ईश्वर पाप करनेकी प्रेरणा नहीं करता । वहुतसे मनुष्य 
कहते हैं कि जो छुठ हम करते हैं कमे ही कराता है। कर्म ही 
आत्माकों अज्ञानी वनाता है | जब ज्ञानावरण करमका उदय आता 
है तव आत्मा अज्ञानी हो जाता है | कर्म ही ज्ञानी बनाता है। 
जब ज्ञानावरण कर्मका ज्योपशम होता है आत्मा ज्ञानी वन जाता 
है। कर्म सुलाता और जगाता है. जब निद्गावरण कर्मका उदय 
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आता है सोजाता है, जब निद्रावरण कर्मका क्षयोपशम होता है 
तव जाग जाता है । इसी तरह सुखादि जितने काये होते हें सहठे- 
द्वादि कर्मके उदयसे ही होते हैं । कर्म ही आत्माकों मिथ्यादृष्टि 
बनाता है, जब मिथ्यात्व कमंका उदय आता है आत्मा उस काल- 
में मिथ्यादृष्टि हो जाता है। यह सब है परन्तु यह सबंथा नहीं 
। कार्थेकी उत्पत्ति उपादान ओर निमित्त कारणोंसे होती है। 
समिथ्यादर्शन अतत्त्वश्रद्धानरूप परिणास है, इसकी उत्पत्ति आत्मामें 
होती है | उपादान कारण आत्मा है, मिथ्यादशनका जब विपाक 
काल आता है उस समय आत्मा स्पयमेव मिथ्यादशेन पयापरूप 
परिणमन कर लेता है। बास्तवमे कोइ किसीकों जबरन नहीं 
करता किन्तु परिणमनकी विचिच्रता देखनेमे आती है अतः 
कल्पना होती है कि अमुक परिणमन अमुक परिणमनमे हेतु हुआ। 
तत्त्वदष्टिसे पदार्थोका जो परिणमन है वह परिणमन स्वतन्त्र हो 
रहा है किन्तु जब परिणमन होता है, उस समय जो काल होता हैं, 
च्षेत्र होता है तथा जो द्रव्य होता है उन्हे हम कारण निरूपण कर 
देते हैं। जैप्ले श्रीवीरमभुको जिस समय केवलज्ञान हुआ उच्च 
कालको भी कारण कह देते हैं । जिस क्षेत्रमे हुआ उस क्षेत्रकों भी 
कारण कह देते हैं। अस्तु यह कथा बहुत है । 
(८, ९।१०। ५१) 
४१. आत्माका कल्याण आत्मासे ही होगा। अकल्याणका 
कारण निरन्तर परकों आत्मीय मानना है। 'पर पदार्थका परिणमन 
पर्में होता है? जब यह वस्तुस्थिति है तब हम जो परसे आत्म 
कल्याण करनेकी आशा करते है, नितान्त निमूल है परन्तु मोही 
जीब यही करते हैं ! 
(१३।६०। ५१ ) 
४२. अति चचाद्वारा श्रयोगमार्गकी प्राप्ति अतिदुलेभ हो 


॥ 
| 
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जाती है | कल्याणका माग तो निर्मल परिणामों में होता है। 
(१५। १० । ७५१ ) 
४३, समयविभागके अनुकूल प्रवृत्ति करो, केवल परके 
साथ व्यवहार करनेसे आत्मकल्याण न होगा । 
(१५। १० | ५१ ) 
४४. अधिकांश मनुष्य अपना हित चाहते हैं परन्तु अनुकूल 
प्रवृत्ति नहीं करते | परपदार्थोके संग्रह करनेमे निरन्तर व्यप्न रहते है 
और इसी व्यग्नताके आवेगमे पूर्ण आयुको व्यतीत कर देते है । 
(२४ । १० | ५१ ) 
४०. कल्याणकामार्ग अति सुगम है केवल मनोवृत्तिको सरल 
और स्वच्छ चनानेकी आवश्यकता है। 
(७। ११।४७१ ) 


का 


आत्म-विन्तन 
१. एक्रवार तो यथाथे ज्ञान करों। फिर चाहे तुम्दारे जो 
उपयोगम आवे वही करो, परन्तु एकवार अपना स्वत्व पहिचानो। 
उसके लिये अपने उपयोगकों एकबार परसे अपनी ओर ले जाओ। 
परकी सत्ताकों अपना मानना ही इसका कारण है। यह केसे छूटे 
इसके लिये दृद संकल्प करों। ऐसा संकल्प करो कि उसमें अलु- 
त्तीण न हाओ | 
(१५। १। ४७ ) 
२. 'समयका सदुपयोग करो? यद्द लिख देना जितना सरल 
5 उसे कार्यम परिणत करना उतना ही कठिन है। हम लोग इतने 
विकल्प करते है ज्ञिनकी गणना असाध्य है, जिनमें कोई सार नहीं 
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आर न उनका विषय ही सिद्ध हो सकता है परन्तु न जाने कितने 
कल्मपका सम्रय अन्तरद्ञमें है जिसपे उद्धार होता कठिन है। 
(२१।१। ४७ ) 
३. किसी से विशेष परिचय मत करो? यही शाखत्र को 
आज्ञा है परन्तु आत्मव्‌। तुम इसका अनादर करते हो अतः 
अनन्त संसारके पात्र होगे । तुमने आजतक जो दुःख पाये उनका 
स्मरण शम्लोके सहश दुःखदायी है परन्तु तुम इतने सहिष्णु हो 
गये हो कि अनन्त दुखोंके पात्र होकर भी अपने आपको सुखी 
मानते हो । । 
( २९। १ । ४७ ) 
४. समयकी अवहेलना करना आत्माके उत्कर्पका घातकरना 
है | उत्कर्पते तात्पर्य निज परिणतिसे है ।उत्कप और अपकर्प व्यव- 
हार मोहनिमित्तक हैं, आत्मामे तो ज्ञादृत्व दृषटत्व है। इसको छोड़- 
कर जो वैभाविक भाव आत्मामें होते हैं वे ही भाव त्यागने योग्य 
हैं। जो भाव हो गया उसका त्याग होना अशक्य है, बह भाव न 
हो यही भावना श्रेयस्करी है | 
( २३। १ । ४७ ) 
०. संसारमे जहाँ स्वार्थ है वहाँ उससे परोपकार होना 
असम्भव है। जो मिला सो स्वार्थी मिल्रा। इसका अर्थ यह है 
कि हम स्वयं स्वार्थी हैं इसीसे हमारी दृष्टि में परार्थ नहीं दीखता। 
हम स्वयं अज्ञानी हैं अतः संसार हमारी दृष्टिमें विपरीत भासता 
है। जिनने आत्महित नही किया वे मनुष्य नहीं पशु हैं । 
(२४। १। ४७ ) 
६. संसारमें बन्धनका कारण परिग्रहभाव है। धन्य है उन 
महानुभावोंको जिन्होंने परियहसे ममता त्याग दो। परिणामकी 
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गति विचित्र है, यही भाव हुए कि सब त्याग कर निहँन्द 
हो जाब। 
(१४।३।४७ ) 
७, प्रातःकालका समय स्वाध्यायमे ही लगाना चाहिये और 
जहाँ तक बने परके सम्पर्कसे बचना चाहिये ! चहुत काल वीत 
गया आत्मावलोकनकी कथा तो वहुतकी परन्तु वह क्‍या है इसकी 
गन्ध भी नहीं आई । कहने ओर करनेसे महान अन्तर है अथवा 
आत्मज्ञान होनेसे भी क्या लाभ यदि राग-द्वेप-मोहकी कालिमा न 
गयी । जानना सुखका हेतु नहीं रागहानि सुखका हंतु है। 
( १३। ४। ४७ ) 
८. हैं भरात्मम ! अब तो निज हितमे लगो। केवल इन 
अपग्वोमे पड़कर क्यों अपने मार्गेसे च्युत हो रहे हो ? जब हम 
अपनी परिणति पर विचार करत हैं तव सबसे बड़ा दोष यह पाते 
हैं कि अपनी निन्‍्दरा सुनकर विपाद ओर प्रशंसा सुनकर हर्पका 
अनुभव करते हैं | 
(१। ६ ४७ ) 
६. हें प्रभा! जिसमे जगतका कल्याण हो वह भाव मेरा 
हो। में एसा निर्मल हा जाऊँ कि एक दिन आपसे भी निरपेक्ष 
रहना पड़े ! में तो यद्‌ चाहता हूं कि वह भाव मेरे हों जो आपके 
सदृश हो जाऊँ अथ|त्‌ संसार बन्यनसे छूट जाऊ। 
(१०।६। ४७ ) 
१०. मोहमे मनुष्य उन्‍्मत हो जाता है । तुम्हे तो थकान ही 
आती है पर वास्तवम अभी तुम मोहके चक्रसे छूटना नहीं 
चाहते । 
(२६ । ६। ४७ ) 
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११. परिणास ही कल्याण (नित्य सुख) का बाधक है। 
विकार आत्माका वह भाव है जिससे आत्मा कभी रागी होता है, 
ढेषी होता है, कभी विक्ृत होता है, कमी हर्पित होता है, तो कभी 
निरन्तर आऊकुलित रहता है अतः एंसी भावनाको अप्रनाओं कि 
यह विक्ृत भाप भिट जावें। बहुत आयु हो गई परन्तु आत्म- 
तत्त्वको निर्मेल न किया। 

(२६। ७ ४७ ) 

१२. यह तो संसार है, इसमे विरले ही सत्पुरुष होते हैं जा 
आत्माकी ओर लक्ष्य देवें। लक्ष्य देकर भी तद्गरप रहना अति 
कठिन है। कोई रहे, न रहे, प्रथम तुम तो अपना लक्ष्य 
स्थिर करो | 

( १९। ८ | ४७ ) 

१३. शक्तिके अनुकूल ब्रत करो, बात बहुत मार्मिक है। 
हमको भी यही उचित है परन्तु हमको आजतक पता नहीं चला 
कि हममे शक्ति कितनी है? शास्रमे प्रतिदिन पढ़ते हैं कि आत्मामे 
अचिन्त्य शक्ति है परन्तु हम इतने कायर हैं कि क्षणमात्र भी राग 
छोड़ने मे असमर्थ हैं | 

(१।९। ४७ ) 

१४. जिन्होंने अपनेको समझा उन्होंने सब समझा और 

जिन्होंने अपनेको नही जाना उन्होंने छुछ नहीं जाना । 


छ 0 
“एकोमावः स्वेथा येन दृषट, सर्वेभावाः सर्वथा तेन दशा; ।” 
अतः अपनेको देखनेकी परम|वश्यकता है | 
( २६ । ९ | ४७ ) 


१५, आज़ नवीन वर्षका आसस्म होता है, यों ही समय 
वीतता जाता है परन्तु हमारी प्रकृति कल्याणमार्गकी ओर नही 
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जाती, केवल रूढ़िके दास वन रहे हैं ओर यही संस्कार हैं जो 
अनादिसे आस्मामें लग रहे हैं | 
(१।१॥। ४८ ) 
१६. हम मोही जीव निरन्तर परपदार्थोकी गुण दोष विवेचना 
करते हैं, अपनेको नहीं जानते, केवल वाग्‌ व्यवहार मात्रसे सन्तुष् 
हो जाते हैं । 


”्ञ्र 


( २३।१ | ४८ ) 
१७, अनस्तानन्त तीथंड्वर हो गये वे भी संसारका उद्धार 
नहीं कर गये तब हम शक्तिहीन अल्पज्ष क्या कर सकते है ९ 
(१९।२। ४८ ) 
१८. मनृप्योमे वह शक्ति ह ऊन्‍़्ि द्वव्यादि सामग्रीके द्वारा 
सर्व परिगहके त्यागी हो सकते है. परन्तु मोहके द्वारा मै इतना 
अशक्त हो रहा हूँ कि गृहवास छोड़कर भी स्वात्मकल्याणके मार्ग- 
से दर है | यद्यपि मुझे दृद श्रद्धा हू कि मै चेतन द्रव्य हूं, और 
साथमे यह [है कि अन्य कोइ कल्याण न करेगा। 
(१।३। ४८ ) 
१६. बस्तुतः कोड किसीका नहीं? इस वाक्यकों गल्पवाद- 
में न लाओ, कतेव्य पथमे लाओ। 'परायेघरका भोजन इसमें 
बाधक है? इस कहपनाकों त्यागों। न तो कोई वाधक है ओर न 
साधक है । आत्मीय परिणति ही वाधक और साधक है । 
( ९। ३ । ४८ 9) 
२०, हम लोगोम सबसे महान दोप यह आ गया हे कि 
किसीकी वैयाबृत नहीं करना चाहते, ग्लानि करते है, सम्यक्तके 
अड्मे जो निजुगुप्सा गुण ह उसका आदर नहां करत | 
(११।३। ४८ ) 
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२१, हे प्रभो आत्मन्‌ | आज छुल्कक दीक्षा लेता हूँ, तू' स्वयं 


ही सब छुछ है, शान्तिसे कार्य करना । 
(१७। ३। ४८ ) 


२२, हमने आजतक अपनी दया नहीं पाली । अपनी रक्षा 
न करना इसका अर्थ यह है कि हम यही कहते हैं. “जीबोंकी रक्षा 
करो? परन्तु जीवोंसे अपनेको प्रथक्‌ सममते हैं । अन्यथा क्रोधा- 
दिक कपायोंसे अपनी रक्षा करते। आत्माकी परिणति जब क्रोधसे 
संतप्त होती है तब इसे चेन नहीं पड़ता । 
(२६। ३। ५१ ) 
२३. परसार्थत्ते हमने स्वरूपकों नही समझा, यदि सममा 
होता तो कदापि परको नहीं अपनाते। अनादिकालसे विश्रम- 
ज्ञानके वशीभूत होकर जैसे कोई रज्जुमें सर्पेकी भ्रान्तिसि भयभीत 
हो जाता है इसी प्रकार हमारी भी दशा हो रही है! शरीरकों 
निजमान, उसकी परिणतिको निजमान कर्ता बनते हैं, जहाँ कर्तापन 
आया वहाँ मोक्तापन अनायास ही आजाता है। अत्तः सर्वप्रथम 
परपूर्यायमे कर्तापन माननेकी ,जो बुद्धि हे उसे त्यागो। जहाँ 
कर्तापन नहीं वहाँ संसार नहीं । 
(५।५। ५१ ) 


२४. हम इतना पुरुपाथे कर सकते हेंगकि आत्मीय अभिमप्नाय 
विश्वुद्ध करनेमे आनाकानी न करें। हमारे अन्तरद्जमे एकदोप नहीं; 
इतने दोप हैं कि उनकी गणना हमारे ज्ञानकी विपय नहीं | एक ओर 
हम कहते हैं कि हमने कुछ नहीं किया परन्तु दूसरी ओर प्रशंसा- 
की अन्तरद्ञ' बासना स्थान बनाये अपना काम कर रही है | यदि 
तुम्हारे करेत्व भाव न था तो फलकी इच्छा कैसे ? स्वयं कहेगे-हम 
क्‍या जानते हें ९ परन्तु स्ेज्ञ होनेका दावा करते हैं । संसारको 
तुच्छ मानते हैं, जो कुछ है हमारे पास ही है । 

(१५। ५। ५१ ) 
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२५. परसात्माक्े ज्ञानमें सब पदार्थ आते हैं, इससे बहुतसे 
मनुष्य सन्तोपकर लेते हैं-'क्या करें, ऐसाही होना था? यह सिद्धान्त 
वहुत ही सुन्दर हें परन्तु इसका यथार्थ उपयोग नहीं होता । यदि ऐसी 
श्रद्धा हे तव कार्य होनेपर पश्चात्ताप क्‍यों करते हो १ 'क्या करें, बड़ी 
भूल हुई ९ हम भूलको अपनी मानकर भी उसे त्यागनेकी चेष्टा 
नहीं करते। 

(२६।५। ५१ ) 


२६, शान्तिका रस अभी तक नहीं आया, यदि आया 
दोता तब उसकी प्राप्तिका उपाय न करते। हम केवल जगतकी 
निन्दा और प्रशंसामे दृष्टिदान रखते हैं| जहाँ प्रशंसा हुई वहाँ 
प्रसन्नता ओर जहाँ निन्‍्दा हुई वहाँ अग्रसन्नताका अनुभव करते हैं 
अतः जहॉपर यह व्यवस्था है वहाँ शान्ति रसका आस्बाद तो 
दूर रहे उसकी गन्ध भी नहीं आ सकती | 

(३० ।७। ७५१ ) 

२७, जब अपने स्वरूपको विचारते हैं तव सिवाय जाननेके 
छुछ भी नहीं आता । चाहे हम दु/खका बेदन करें, चाहे सुखका 
चेदन करें, चाहे अन्यका वेदन करें, सिवाय वेदनके ओर कुछ नहीं 
आता। इससे आत्मतत्त्वकी यदि ज्ञानमात्र कह देवें तव कोई 
क्षति नहीं। केवल ज्ञान ही पदार्थ नहीं, यदि ज्ञान ही होता 
तव अन्यका वेदन कैसा ९ 

(५।१०॥ ४७०१ ) 


आत्मतत्त 


१. आत्मा यद्यपि अमूर्तीक चेतना द्रव्य है फिर भी पुद्गल- 
के साथ इसकी ऐसी स्निग्धता है कि दूर होना कठिन है। 
(३।५। ४७ ) 
२. आत्मामें अचिन्त्य शक्ति है। उसके सदुपयोग ओर 
दुरुपयोगसे ही यह संसार और मोक्ष दोनोके मार्ग चल रहे है। 
सदुपयोगमे अन्यके सहायकी अपेक्षा नहीं पड़ती, दुरुपयोगमें 
पदार्थान्तरोंकी अपेज्ञा पड़ती है। दुरुपयोगसे त्तात्पये शुभाशुभो- 
पयोगसे है | सढुपयोगसे तात्पये निज परिणतिसे हे । शुद्ध द्रव्यके 
परिणमनकी विशेष अवस्थाका नाम ही निज परिणति है। 
(५।५। ४७ ) 
३. आत्मापर अधिकार रखना ग्रत्येकका काये नहीं । 
(७।५। ४७ » 
४. लोकमे इस विषयकी वहुत अधिक चर्चा रहती है कि 
आत्मतत्त्व क्या हे? इसके अथे बड़े-बड़े पुराण और तके- 
शास्त्रका अध्ययन करते हैं फिर सी आत्मतत्त्वमें सन्देह रखते है । 
मेरी तो यह समझ है कि आत्मतत्त्वकी पहिचान ग्रायः सबको 
रहती है अन्यथा अनुकूल कथामे हपे ओर प्रतिकूल कथामे विपाद 
नहीं होना चाहिये । 
(२१। ८ | ४७ ) 
५. आत्मा एक ज्ञानवान्‌ द्रव्य है। ज्ञानसे जाननेकी शक्ति 
है। उसके द्वारा हम पदार्थोका परिचय करते हैं परन्तु मोहसे इश्ट- 
निष्ट कल्पना करते हैं । 
(२३।१० | ४७ ) 
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६. आत्मामे अनन्त शक्ति है. परन्तु उसका विकाश होना 
चाहिये। विकाशके लिये परकी आवश्यकता नहीं प्रत्युत परके 
त्यागकी आवश्यकता है | 

(३। १३ । ४७ ) 

७. कोई भी शक्ति आत्मस्वभावकी घातक नहीं, तुम स्वयं 
घातक संत बनो । 

(१५। २। ४८ ) 

८. आत्मा ज्ञानगुणवाला है, वह गुणही आत्माके अस्तित्व- 
को जनाता हैं। उसकी महिमासे ही आत्मा पर पदार्थसि भिन्न 
हूं । यदि उस शुणकी पहिचान न हुईं तव तुम छुछ नहीं कर 
सकते। 

(१९। ६। ४८ 2 

६. चतुथे पद्चम कालसे छुछ तत्त्व नहीं। आत्मा जब चाहे 
तब्र इस जबन्य कालमे भी श्रयोमागका पात्र हो सकता हे। 
आत्माम जो विभाव भाव होते हैं उन्हे अनात्मीय समझ ऐसी चेष्टा 
करे कि उत्तरकालमे वे नहोवें । जिस कालमे यह होथें उन्हे रागादि 
भावकर अपनानेकी चेष्टा न करे। वह भी संभव नहीं, रागादि 
परिणाम ही तो विभाव हें । 

(२२। ६ । ४८ ) 

१०, आत्मा एक चेतन द्रव्य हे। इससे अतिरिक्त तुम्हारे 
ज्ञानमे जो भी विषय आता है अचेतन है। इन दोनोका अनादिसे 
सम्बन्ध चला आ रहा है। यह दो पदार्थ है, दोनो मिलकर 
तादात्म्य सम्बन्धसे एक नहीं होते | गुण-गुणीका तादात्म्य होता है, 
दो द्वव्योका तादात्य आजतक न हुआ ओर न होगा। मोही 
जीव दोनोंका वन्ध देख दोनोमे एकताका अनुभव करता है। जैसे 
एक्र तोला चॉदी और एक तोला सोना दोनोको गलाकर एक पिड 
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वना दिया जावे, उस अबस्थामें देखनेवाला दोनोंको एक पिण्ड 
पर्यायमें देखेगा, न उसे शुद्ध सुवणे कहेगा, न शुद्ध चाँदी ही कहेगा 
किन्तु अशुद्ध सोना ही व्यवहार करेगा। यद्यपि उस पिण्डमें जो 
सोना है वह सोना ही है, चाँदी नहीं हुआ और चॉँदी सोना भी 
नहीं हुआ। एक त्ोला सोना और एक तोला चाँदी उस पिण्डमे 
है । वाजार्मे उस पिण्डको वेचा जाबे तव लेनेबाला जोहरी उसका 
मूल्य यदि २००) तोला सोनाका भाव है तब १००) वोला देगा। 
तव दो तोलेके २००) ही तो मिलेंगे । अतः सिद्ध होता है कि द्रव्य 
दृष्टिसे सोना उतना ही था जितना पहिले था। बन्धावस्थामें 
चॉदीके मेलसे उसके जो रूपादि गुण थे वे विक्रत हो गये। इसी 
तरह आत्माको भी पुदुगल द्रव्यके साथ वन्ध होनेसे ज्ञाता दृष्टा जो 
उसका स्वभाव था वह मोहादि रूप परिणम गया । 
(२५। ४ । ७५१ » 
११, संसारमे कोई भी शक्ति ऐसी नहीं जो आत्माका सुधार 
ओर विगाड़कर सके । यह अपने परिणामोंसे ही अपना शत्रु 
ओर मित्र हो जाता है | आप ही आप अपना श्रेयोमार्ग ओर 
विपयेय भागे बना लेता है, अन्य तो निमित्त मात्र हैं। अचेतन 
पदार्थमे वही प्रक्रिया है किन्तु उसमे अभिप्राय व चेतनता नहीं 
परन्तु परिणमन शील वह भी है। जेसे छुलालके निमित्तको पाकर 
मिट्टी घटरूप हुई । देखनेवालेकों यह प्रतीत होता है कि कुम्मकार- 
ने घट बनाया; परमार्थसे अनन्त व्याप्य-व्यापक भावकर मृत्तिका 
ही घट रूप परिणमी ओर मृत्तिका ही कलश पर्यायके साथ तादा- 
त्म्य सम्बन्धकर अनुस्यूत है। बाह्य व्याप्य-व्यापक भावके द्वारा 
कलशकी उत्पत्तिके अनुकूल व्यापारका कुम्भकार कर्ता है और 
कलशसे जो तोयका उपयोग होता है उसको पान करनेवाला जो 


भ्शे 


कुम्भकार है उसके तज्जन्य जो तृप्ति हुई उसका कुलाल भोक्ता है 


श्३े आत्मतत्त: 


परन्तु लोगों द्वारा ऐसा।व्यवहार होता है कि कुलाल घटका कर्ता 
है ओर उसका भोक्ता भी है | ऐसी लौकिक जनोंकी रूढ़ि हे, यही 
व्यवस्था सर्वेत्र हे। वास्तवमे अनादिकालसे जीव परपदार्थके 
सम्बन्धसे वन्धरूप अवस्थाकों धारण करता है ओर अनादिसे 
मोहका सम्बन्ध है । इससे निजमे परके माननेका व्यामोह है और 
बह्ी मोह संसारका कारण हैं। इसके मैंटनेके लिये इतने मत 
संसारमे हैं कि उसका एक पुराण वन सकता है । 
(२९॥ ४५१ ) 
१२९. आत्मा अचिन्त्य शक्ति वाला हे चाहे बह किसी पर्याय- 
में हो। गुणोके विकाशमे अन्तर हो सकता है परन्तु गुणोकी 
सत्ता जितनी सिद्ध भगवानमे है उतनी हो एक निगोदके जीवमे 
है केवल विकाशकी विभिन्नता ही भेदका कारण है । 
जिस भाता पितासे वालक उत्पन्न होता है उसीको अपना 
मानता है। उसमे माताका तो पुत्रोत्पत्तिमे साक्षात्सम्बन्ध है 
क्योंकि यह मातृउदरमे ही गर्भधारण करता हे ओर इसकी वृद्धिका 
मूल कारण पिता है। यद्यपि पिताके बीये बिना गभ धारण नहीं 
होता परन्तु गर्भधारण वाद पिताकी आवश्यकता नहीं रहती, माता 
ही के द्वारा इसकी वृद्धि होती है । जब तक यह गर्भमे रहता है 
तव तक तो अचुद्धि पूर्वक इसका पोषण होता है परन्तु जब गर्भस्ते 
निकलकर वाहर आता हे तव माताके स्तनजन्य दुग्धकों पीकर 
वृद्धिंगत हो जाता हे। पश्चात्‌ अन्नादि द्वारा इसकी वृद्धि होती हे। 
ऐसी सब वालकोंकी व्यवस्था है। जिन वालकोकों समागम 
अच्छा हुआ वे अच्छे हो जाते हैं, जिन्दे समागम अच्छा न मिला 
वे जधन्य प्रवृत्तिके हो जाते हैं । 
(९।५। ५१ ) 
१३, “ आत्माकों ज्ञानमात्र कहा, इसका तात्पय यह है कि 
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आत्मा अंनन्त गुणोंका पिण्ड है। ज्ञान गुणकों त्याग शेष गुण 
जानन पेरिणमनसे शुन्य हैं । ज्ञान गुण ही एक ऐसा है जो स्थपर 
प्रकाशक है अतः ज्ञानमें ज्ञानातिरिक्त जितने गुण हैं वे प्रति- 
भासमान होते हैं। तथा ज्ञान भी प्रतिभासमान हो रहा हे। 
यही सिद्धान्त सबके प्रत्यक्ष है। इसीसे आत्माको ज्ञानमात्र 
कहा है। यह सिद्धान्त निविवाद है कि आत्मा ज्ञानादि गुणोंका 
पिण्ड है और वे गुण परस्परमे भिन्न भिन्न स्वरूपकों लिये 
हैं, एक गुणका परिणमन दूसरेसे नहीं मिलता । जैप्ते एक 
आसमे रूपादि गुण हैं, कोई विज्ञान ऐसा नहीं जो रूप- 
को रस, गन्ध, स्पशेसे प्रथक्‌ कर दे किन्तु इन्द्रियजन्य ज्ञानमें 
बह शक्ति है जो रूपादिको प्रथक्‌ प्रथक्‌ विश्लेषण करके दिखा 
देता है । इसी प्रकार ज्ञानादिगुणोकों भिन्न दर्शा देनेक्ी शक्ति 
ज्ञान हीमे है । जब एक गुणका स्वरूप एक आधारमे रहकर अन्य 
गुणरूप नहीं होता तब जो परद्वव्य है वे आत्मारूप केसे हो 
जावेंगी ? जब वे आत्मरूप नहीं हो सकतीं तव शरीरको आत्मा 
मानना स्वथा अनुचित है; क्योंकि शरीर तो चेतना शुणसे शून्य 
है, पुदूगल परमाणुओंका पिण्ड हे व पर है। 
(१३।७५। ५१ ) 
१७. आत्मा चस्तु ज्ञान दर्शनमय है। यह उसका स्वरूप 
'कालत्रय व्यापी है। इसके अतिरिक्त जो परिणमन है वह औदयिक 
परिणमन कर्मके उद्यमें होता है | विकार है। जैसे कपायके उदयमे 
-क्रोधादि भाव होते हैं वे भाव होते तो आत्मामें है परन्तु विकारी 
हैं । विकारका कारण उदय है | उदय आत्मामे एक धातिकर्मोका 
होता है. एक अधातिकर्मोका होता है। घातिकर्मका सम्बन्ध 
पाकर ही अधघातिकर्म अपने कार्येमें समथे होते है। घातिया- 
कममिें जब तक मोहका उदय है तब तक ही यह जीव ब्राह्मण 


रण आत्मतत्त्त 


आदि वर्णका स्वामी वनता है तभी तक अनात्मीय भाबोका 
स्वामी वनता है, अपनेको सहान्‌ और जगतको तुच्छ मानता है। 
पर पदार्थोके द्वारा मोक्ष और संसारकी उत्पत्ति मानता है। अनेक 
धर्मोका जन करता है, असंख्य देवी और देवताओंकी कर्पना 
करता है । परके अतिशयसे निरन्तर मुग्ध रहता है, परको प्रसन्न- 
कर सोक्ष॒मा्ग मानता है। परको प्रसन्न करनेमे ही शुभ वन्ध 
सानता है | कहाँ तक कहे इसी विडस्वनामे जन्म गमा देता है। 
(२३। ५ ५१ ) 
१५, श्री झुन्द झुन्द मुनीश्ररके समयसारसे मेरी तो यह दृढतम 
श्रद्धा हो गई है कि आत्मा भिन्न है और पुदुगल भिन्न है। आत्मा, 
पुद्गल दोनोम यद्यपि द्रव्य सामान्यका लक्षण जानेसे उनमे कोई 
अन्तर नहीं। जैसे गुणका लक्षण सहभावीपना है। यह लक्षण चेतन 
ओर अचेतन सभी गुणोमें सामान्यरूपसे विद्यमान है फिर भी 
चेतन गुण और अचेतनगुण भिन्न-भिन्न हैं। इसी तरह जीव और 
पुदूगल इनके लक्षण भिन्न-भिन्न होनेसे ये प्रथक्‌ प्रथक्‌ हैं | जब यह 
निश्चय हो गया कि जीव द्रव्य पुद्गल द्रव्यसे भिन्न हे तव यह जो 
शरीर है उसमें रूप-रस-गन्व-स्पश होनेसे पुद्गल द्रव्यकी वह पर्याय 
है। जब यह निर्णय हो गया कि आत्मा द्रव्य पुद्गलसे भिन्न है तो 
फिर उसे अपना मानना सर्वेथा उत्तम नहीं। हाँ, इन दोनोके 
सम्बन्धसे ही यह भलुप्यपर्याय उत्पन्न हुई हैे। जैसे स्वणे ओर 
रजत मिलकर एक पिण्ड हो गया। उस एकता में हम उसे न तो 
रजत ही कहते हैं और न स्वण ही कहते है किन्तु विजातीय दो 
द्रव्योके सम्बन्धसे निष्पन्न पर्यायको खोटा स्वर्ण कहते हैं। तत्त्व 
इष्टिसे बिचारो तो जो स्वर्ण हे बह खोटा ( दूपित ) नहीं और 
लो दृषितपना है. वह स्वर्ण नहीं। केबल रजत के सस्वन्धसे जो 
समलिनता आयी है वही तो उसमे वह व्यवहार करा रही है। 
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मलिनता केवल रजतकी भी नहीं, यदि रजतकी होती तब तो शुद्ध 
णजतमें भी होना चाहिये सो नहीं देखी जाती, अतः कथख्ित्‌ 
वह वह मलिनता संयोगज है। इसीतरह जीव ओर पुद्गलके 
सम्बन्धसे जो मलुष्यपर्याय निष्पन्न हुई वह केवल आत्माकी नहीं 
यदि आत्माकी होती तब केवल आत्मामें उसका अस्तित्व होना 
चाहिये सो नहीं | यदि पुद्गलमात्रकी है तब केवल पुद्गलमें होना 
चाहिये परन्तु ऐसा नहीं देखा जाता अत्तः सिद्ध हुआ कि वह 
मलुष्यपर्याय उम्य द्वव्यके संयोगस्ते पैदा हुई । 
ऐसा होनेपर भी यदि विह्लेपण किया जाय तो दोनों द्र॒व्यकी 
सत्ता प्रथक्‌ प्रथक्‌ है। इसमें एक चेतन और एक अचेतन द्रव्य 
है। चेतन द्रव्यमे अनादिकालसे मोह लगा हुआ है। इससे वह 
पुदूगल परिणमनको जो जीवके सम्बन्धसे हुआ अपना मान लेता 
है। जैसे कुम्शकारके निमित्तको पाकर घट पर्याय हुई परन्तु कुम्म- 
कार उसे निज माने तव उसे लोग अज्ञानी ही कहेंगे। इसी तरह 
आत्मा और पुद्गलके सम्बन्धसे उत्पन्न जो मलुष्यपर्याय है इसे 
आत्मा सवेथा अपनी माने यह महती अज्ञानता है। हा, यह 
अवश्य हे कि आत्माक्रे चिभाव परिणामके निमित्तसे ही यह पर्याय 
होती है। वर्तेसान आत्मामे जो वह पर्योय रागाद्रिप परिणम रही 
है उसका तादात्म्य जिस पर्यायमे आत्मा है उसीसे है। फिर भी 
उन परिणामोका अभाव हो जाता है। अत्तः वे आत्माके स्वभाव 
नहीं । केवल ज्ञान जब उत्पन्न होता है तव वहाँपर केवल ज्ञाना- 
वरणका सर्वथा अभाव हो जाता है वह भाव सर्वथा रहता है। 
अतः उप्ते कथख्ित्‌ नित्य मानते हैं । 
'. (२८, २९।७७०१ » 
१६. आत्मामें ज्ञान है इससे महान्‌ है? यह कोई अवल, युक्ति 
नहीं। ज्ञान होनेपर जब उसे भोजन नहीं मिलता तब क्या दशा होती 


२७ आत्मतत्व 


है! तड़पता है, दुखी होता है। अब आप ही निर्णय करो कि 
उसका महत्त्व कहों गया ९ कदाचित्‌ जाननेवाला ज्ञान है इससे 
उसकी पृज्यता है परन्तु यह भी तो विचार करो कि यदि अन्य 
पदार्थ ही न होता तब ज्ञान किसको जानता १ अतः तत्त्वदष्टिसे 
विचार करो, न कोई वड़ा है, ओर न कोई लघु है। सव पदार्थ 
अपने अपने स्वरूपमे प्रवत्त रहे हैं, केवल मोही जीव किसीको 
महान्‌ और किसीको जघन्य व्यवहार करते हैं | देखिए, विचारिये, 
अनुभवमे लाइये, जो जीव सोक्षका अभिलापी है वह तो-- 


“प्ोक्षमागस्प नेचारं भेत्तारं कमभूभृताम | 
ज्ञातारं विश्वत्त्वानां वन्‍्दे तदूशुणलब्धये ॥” 


जिसमे मुक्तिके कारण विद्यमान हैं उप्ते नमस्कार करता है। 
इसीलिये कि उसे मुक्तिकी इच्छा है परन्तु जिसे मोक्ष जानेकी 
इच्छा नहीं वह उस वीतरागदेवकोी नमस्कार नहीं करता। इससे 
जो मुक्ति अभिलापी है वह उस देवको पृज्य मानता है, जो तद- 
भिलापी नहीं वह उसे पूज्य नहीं मानता। इससे सिद्ध हुआ कि 
वीतरागदेव न पूज्य हैं. और न अपूज्य हैं । लोग अपनी कर्प- 
नाओके वश होकर उनमे अनेक कर्पनाएँ करते हैं | वस्तुस्थितिपर 
विचार करो तव सब व्यवस्था अनादिसे अपने परिणमनके अलु- 
सार हो रही हे, ओर पहिले थी, इसीप्रकार भविष्यमे भी होगी। 
अतः वस्तुस्वरूपपर दृष्टि डालो तथा सबके साथ निर्मेल व्यवहार 
करो जैसा अपनेकों समझते हो वैसा ही अन्यको भी मानो | 
(२६। ६। ५१ ) 
१७, आत्मा वस्तु अतीन्द्रिय हे। वह इन्द्रियो द्वारा उत्पन्न ज्ञान- 
से नही जाना जाता । इन्द्रियोंसे जो ज्ञान होता है बह रूपीपदार्थोके 
जाननेमे ही समय है। यह मी उपचार है। परसाथेसे ज्ञान अपने 
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प्रिणमनकी जानता है परन्तु जो ज्ञान रूपीपदार्थोके सम्बन्धसे 
होता है उसीमे रूपीपदार्थ प्रतिभासते हैं । आत्माके जाननेमें पर 
ज्ञान समर्थ नहीं । आत्माका मानस ग्रत्यक्ष होता है । 

(२।७। ५१ 2 


जिस भावकों आत्मा करता है उस आत्माका वह भाव कर्स 
होता है और वह आत्मा उसका कर्ता होता है, चाहे भाव शुभ हो. 
चाहे अशुभ हो । जिस समय आत्मा जिस भावका परिणमन करता 
है उस रूप हो जाता है। जैसे लोहेका गोला जिसकालमे अग्नमिसते 
तप्तायमान हो जाता है. उस कालमे तन्‍्मय ही है। इसीप्रकार जब 
आत्मा शुभभाव रूप परिणमता है उस कालमे तन्मय हो जाता 
है। अतः जो यह कथन है कि-- 


“व वि होदि पमत्तो ण अपमत्तों ज़ाणजोहु जो भावों | 
एवं भ्रणंति छुद्धं णाओ जो सो उसो चेव ॥ 
सो यह केवल द्रव्यकी अपेक्षासे कहा है । केवल जीव द्रव्य न 
तोगप्रमतत है, और न अप्रमत्त है। प्रमत्त व्यवहार प्रथमगुण- 
स्थानसे लेकर छ॒ठवें गुशस्थान पर्यन्त होता है। अनन्तानुवन्धी 
कपायसे लेकर जहॉतक संज्वलन कषायका विशिष्ट उदय रहता हैं 
वहॉतक आत्मामे प्रमादका व्यवहार होता है। सप्तम गुणस्थानमे 
कपायका उदय है परन्तु उसे प्रमाद शब्द वाच्यतासे व्यवहार नहीं 
करते। सप्तम गुणस्थानसे लेकर आत्मामें अग्रमत्तका व्यवहार 
होता है। यह दोनो व्यवहार सापेक्ष हैं। केवल द्वव्यका विचार 
किया जाबे तब न प्रमत्त है और न अग्रमत्त है। इसका अथे यह 
नहीं कि जो प्रमच और अग्रमत्त अवस्थाएँ हैं वे आत्मद्रव्यकी 

नहीं और जो आत्द्ग॒ब्य हैं वह इन अवस्थाओसे सर्वेथा शूल्य हैं 
(७५।८। ५१ 2 


रेड आत्मतत्त्त 


१६, पर्साथसे सब द्रव्य भिन्न भिन्न हैं। कोई द्रव्य किसीके 
साथ तन्मय नहीं होता । फिर दो द्वव्योंमे परस्पर इतना निमित्त 
मित्तिक सम्बन्ध ह कि आज जो यह अखिलविश्व दृष्टिपथ हो रहा 
है बह न केबल पाद्लिक ह आर न केवल चैतन्यका ही विकाश है 
अपितु यह दोनोका ही परिणास है । आज जो यह तुम्हारा मानवीय 
शरीर है, जिसकी उपसा दसरे शरीरके साथ नहीं दी जा सकती। 
देव शरीर भी इसके सामने अपनी प्रभुता नहीं दिखा सकता 
तियंद्र आर नरक शरीरोंकी कथा तो दूर रहो । इस शरीरके साथ 
आत्माम बह योग्यता आ जाती है कि आत्मा अनन्त संसारके 
बन्धनाका उच्छेदकर सिद्धगतिका पात्र हो जाता हे। यद्यपि वह 
परिणाम आत्माहीका हैं. परन्तु बह परिणाम मानव शरीर विशिष्ट 
श्रात्माके ही होता है । अतः हमे उचित है कि अपनी परिणतिकों 
इतनी निर्मल बनानेकी चेष्टा करे कि घर घरके भिखारी न बनें। 
कायरता ही हःखकी जननी है, क्रिसीकी आशा मत करो, आशासे 
मिलता भी हुड नहीं। भोतिकपदाथोंका तो कभी भी मोह सत 
करो, तम्हारा जो गण जाता दृष्टापन ह उसको प्राप्त करो, उसकी 

प्राप्रिके लिये स्वयं संयमी वनों | 
(१५। 4 । ५१ ) 

२०. वेढान्ती अद्वेतवादको मानते है-- 
“एक्मेवाद्वितीयंत्रक्ष नेह नानास्ति किश्वन | 
आराम॑ तस्य पश्यन्ति न तत्‌ पर्यति कथन ॥! 


इस संसारमे अद्वितीय श्रह्म एक ही है। यह जो नानापन 
आप लोगोकी दृष्टिमें आ रहा है, उछल नहीं है, उसका विष मात्र 
है। उसको आप लोग देखते हैं पर उस त्रह्मको कोई नहीं देखता, 


यही संसार है । 
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यह देह या जो ये दृश्यमान पदार्थ हैं वे हमारे नहीं है, यह 
बात तो दूर रहो, जिस द्रव्येन्द्रियके द्वारा आत्मा देख रहा हे वह भी 
इसकी नहीं । यह भी जाने दो, जिस मावेन्द्रियके द्वारा जानता है 
बह भी आत्माका नहीं, क्योंकि वह भी एक क्षयोपशम जनित 
पर्याय है। इसको भी छोड़ो; अवधि और मनःपर्यय ज्ञानसी आत्माके 
नहीं उनका भी केवलज्ञानके समयमें अभाव हो जाता है तब 
आत्माका निज लक्षण केवल जो ज्ञान है वही तो शेष रह जाता 
है अतः ऐसी चेष्टा करो कि वही रह जावे, वह तो सबंदा शक्ति 
रूपसे है, उसमे जो विकार आ गया है वही प्रथक करों, व्यथके 
उपद्रवोंमे मत पड़ो । 

(३०। 4। ५१ ) 

२९, जो आत्माकी यथार्थतासे अनमिन्न हैं वे आत्म 
स्वरूपसे वद्धित हैं। परमें निजत्वका व्यामोहकर निरन्तर दुःखके 
पात्र रहते हैं । 

( २५९। ७१ ) 
न सं विग्रादिको वर्णो नाश्रयी नाक्षगोचरः | 
असड्रीईंसि निराकरों विश्वसाक्षी सुखीभव ॥ 

२९. वास्तवमे विचारकर देखा जावे, तब आत्मा न तो 
ब्राह्मण है, न क्षत्रिय है, न पैश्य हे और न शूद्व है । यह जो मनुष्य 
पर्याय हैं असमान जातीय जीव और पुदुगल द्वव्यके परस्पर 
सम्बन्धसे हैं। फिर भी इन दोनों द्रव्योंका परस्परमे तादात्म्य नहीं 
है। जीव चेतन लक्षणको लिये हुए भिन्न है, पुदूगल अपने लक्षण- 
को लिये हुए भिन्न है। किन्तु दोनोंका वनन्‍्ध होनेसे दोनों अपने 
स्वरूपसे च्युत हो गये हैं । दृब्य दृष्टिसे तो द्वज्यमें कोई विकार 
नहीं किन्तु पर्याय दृष्टिसे विकार हो गया है। जैसे चॉँदी और 


३१ भात्मतस्व 


सोना दोनों सिलकर एक पिण्डावस्थाको प्राप्त हो गये। फिर भी 
सोना जितना पहिले था उतना ही हे ओर चॉदी भी उतनी ही 
किलु वन्धावस्थामे दोनो अपने स्वरूपसे च्युत हो रहे हें। यही 
अवस्था आत्मा आर पुदुगलकी है किन्तु यहाँ विजातीय दो द्रव्य 
हैं अतः आत्माका जो विभाव परिणम्‌न होता है वह आत्मामे 
होता है । जिस कालमे आत्माम पुदूगल कर्मके विपाकसे रागा- 
दिकर होते हैं वे पुदूगल कर्मके विपाकसे भिन्न ही हैं और रागादि 
अन्नान परिणत आत्माका निमित्त पाकर पुदुगलमे जो ज्ञानावर- 
णादि पय्माथ होती हू वह रागादि अज्ञान परिणास हेतुसे मिन्न ही 
पुद्गलद्वव्यका परिणमन है अतः वस्तु मयादा जानकर जबरन 
किसीके कता मत बनो । 

(८।९१५१ ) 


अविनाशिनमात्मानमेक॑विज्ञाय त्वतः | 


तवात्मज्स्थ धीरस्य कथमर्थाजने रतहिः॥ 


२३. आत्मा अविनाशी है, एक हे, उसे! परमार्थसे ज़िनने 
जान लिया ह उस आत्मत्षानी के जो जड़ है, विनाशी है, पुदूगल 
की पर्याय है, उसके अजेन करनेमे रति क्यो होती हैं ? इसका मूल 
ऋरण अज्ञान है | यदि वह तत्त्वतः आत्माकों जानता तब आत्मा- 
का स्वरूप उसे ज्ञाता इृष्टा ही दिखाइ देता, जिसके आशध्यन्तरसे 
अन्यपदार्थोका अंश सी नहीं जाता, केवल जेय-जञायक सम्बन्ध परके 
साथ होता है फिर भी मोहके द्वारा उन्मन होकर परको आत्मीय 
सानकर. उन पदा्थोत्रे संग्रह करनेसे निरन्तर पुरुपा्थ करता है। 
फल उसका अनन्त संसार होता है। संसारके सकल अनर्थोका 
मूल यही परपदाथमि आत्मीयता है। जिसको आत्मीय मान लिया 
डसकी रक्षा करना अपना कर्तव्य मान लेता है| (यही कारण है कि 
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आवश्यक कांयेमें भी अपना व्यय करनेमे संकोच करता हे। 
संसारमे अनेक ग्राणी प्राणसंकटमे पड़े हैं यदि उनको धनादि 
द्रव्यकी सह्यायता मिल जावे तव वह अपने प्राणोंकी रक्षाकर 
सकते हैं परन्तु जिसने धनक्ो अपना सर्वेस्व मान लिया है वह 
अन्यकी कथा त्यागो अपने प्राण भी संकटमे आ जाबें तब भी उसे- 
व्यय नहीं करता। अतः जिन्हें आत्मकल्याण करना इृष्ट हे बह इस 
धनसे ममता त्यागें । 
आत्माज्ञानाद्‌ जगड्भावि आत्मज्ञानात्रभासते । 


रज्वज्ञानादहिर्भाति तज्ज्ञानादू भासतेनहि ॥* 

आत्माके अज्ञानसे यह संसार प्रतिभासता है ओर आत्माके 
ज्ञान होनेपर नहीं प्रतिभासता है। अर्थात्‌ जवतक विपयय ज्ञान है 
तबतक संसार है। संसारमें मोहके द्वारा यह आत्मा स्वस्वरूपसे 
अपरिचित हे, शरीरको ही आत्मा सानतां है। अतः निरन्तर 
उसीके अथे व्यापार करता है। इसीके अनुकूल जो पदाथ होते है 
उनके संग्रह करने और इसके अतिकूल जो पदार्थ होते है. उनके 
निम्नह करनेमे आत्मशक्तिका उपयोग करता है। पदार्थ न तो अजु- 
कूल है, न प्रतिकूल है। यह कल्पना भोही प्राणीकी है जो पदाथे 
आत्मीय रुचिके अनुकूल हुए उन्हें अपनानेका प्रयत्ञ करता है। 
ओर जो रुचिके प्रत्तिकूल हुए उन्हे प्थक करनेके लिये प्राणपत्से 
प्रयक्ञ करता है। यद्यपि कोई भी परवस्तु वतेमानमे इसके अभि- 
प्रायके अनुकूल नही देखी जाती परन्तु फिर भी भोही जीव नर- 
न्तर अपनानेका अयत्ञ करता हे। यदि अपनेको किसी कारणसे 
व्यग्रता है तो उस कालमे इष्टतम पदार्थ भी उसको प्रथक करनेमे 
समर्थ नही, अथवा हमारा जो इष्ट पदार्थ है वह रोग ग्रस्त है, 

हमारे अनेक यत्र करनेपर सी उसका रोग नहीं जाता। 
( १८।९। ७१ ) 


डै३ आत्सतत्व 


२४. आत्मा ज्ञाता दृष्टा है। जो पदाथ उसके समक्त आता 
है बह उस्ते जानता है इसके पहिलेमे स्वकीय स्वरूपका दृष्टा है. 
जो दृष्टा है वही ज्ञाता हे। आत्मा एक है जैसे आत्मा दृष्टा है बैसे 

नी जाता भी ह। 


(२१। ९। ५१ ) 


२५, ययपि आत्माका गुद्ठहूप चिन्मरात्र है, यही आत्माका 
असाधारण धम्म है, यही शुद्ध आत्माका स्वरूप है । इस स्पच्छ- 
तामे जगत ग्रतिसासमान होता है । जैसे दपेणहपी पदार्थ है, उसमें 
स्वच्छता है, उसके समक्ष जो भी पदाथे आवेगा प्रतिभासित हो 
जाबगा अर्थात्‌ पदाथ तो पदाथेके ज्षेत्रमे हे किन्तु उस पदवार्थके 
निमित्तका पाकर दर्षणमे उसी पदाथके सहश परिणमन हो जाता 
है किन्तु उस पदार्थके गुण, धर्म उसमें नहीं आते | जैसे दर्पणके 
समक्ष यदि अग्नि हो तब दपेणमे अग्नि सहश आकार ग्रतिभासता 
हू किन्तु अग्निम जो उप्णता और ज्याला हे वह अग्निमे है 
दर्षणमे नहीं । 

(२।१०।५१ ) 


२६. हैं आत्मन्‌ | शरीरके साथ तुम्हारा अनादि सम्बन्ध है 
तथ तुम इसे अपना मानते हो। उसकी रक्षा करनाही अपना 
कर्तेब्य है किन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि उसकी रक्षाके लिये 
अनुचित प्रयत्न करो । शरीर पुद्गल पिण्डसे निष्पन्न हैं, उसका 
आहार पुदूगल है, जीव उसका आधार नहीं। अतः जो चेतन 
पदार्थ हैं उन सहित जो पुदुगल है उसका त्याग करो। जिससे 
चेतन निकल गया ऐसा जो पुदुगल है उसे उपयोगमे लाओ। 
यही कारण हैं कि मुनिगण प्रासुक पदार्थोका दी उपयोग करते हैं 
तथा श्रावक्रोमें भी पद्चमी प्रतिमासे सचित्त बस्तुका त्याग भी हो 

३ 


है 
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ज्ञाता है। नीचे ४ प्रतिमावाले इस जीवका तो स्वेथा त्याग कर 
देते हैं। एकेन्द्रियमे प्रयोजनी भूत अतिरिक्त शेष जीवोकी हिंसाका 
स्यागकर देते हैं। परमार्थले तो सभी पदार्थ अपने अपने चतुष्टयके 
अलुसार परिणमन कर रहे हैं। हम अनांदिसे मोहके चशीभूत्त 
होकर उन्हें अपने अनुकूल परिणमन कराया चाहते हैं, यद्यपि ऐसा 
होता नहीं | हम कव्पनामे कुछ मानें, रज्जुसे सपेश्रान्ति हो सकती 
है, परन्तु रब्जु से नहीं हों सकता | हमारी कल्पना जो चाहे हो 
परन्तु पदार्थ उस रूप नहीं होता । हम शरीरको आत्मा मान लेवें 
यह असम्भव नहीं परन्तु शरीर आत्मा नहीं होता | 
जहाँतक पुरुषाथे कर सकते हो आत्म दोष निवारण करनेमें ही 
लगाओ | अपनी परिणत्ति यदि यथार्थ मार्गपर आ गई तो संसार 
तट निकट आ गया। परकी समालोचना प्रायः अधिकांशमें मोही 
जीबों द्वारा ही होती है, परके गुण और दोप प्रायः मोदी जीबोके 
ही ज्ञानमें आते हैं, निर्मोही जीवके ज्ञानमें प्रायः वस्तु विषय पड़ती 
है। यह उत्कृष्ट हे, यह निक्ृष्ट है, यह कल्पना मोहके द्वारा होती 
है। ज्ञानका कार्य स्वपर प्रकाशकत्व है। जैसे दर्पणरूपी पदाथे है, 
उसके समक्ष जो पदाथें आता है बह उस दर्षणकी स्वच्छतामें 
भलकता है। जैसे मयूरमें नील, हरित, पीतवण्ण हैं, जब बह मयूर 
“दपंणके समक्ष नाचता है तब दर्पणमे उसका प्रतिविम्ब पड़ता है, 
तब दर्पणमे उसी तरहका आकार दीखता है। यद्यपि दर्पण स्थिर 
है किन्तु दर्शकोको यह प्रत्यय होता है कि दर्पणमे सयूर जृत्य कर 
रहा है परन्तु दर्पणमें न तो बृत्य है, और न मयूरके नील पीत 
हरितवणण ही हैं । दर्षणमें जो नील पीत हरितवण दिखाई देता है 
'बह दर्षणकी स्वच्छाताका विकार है। इसीग्रकार ज्ञानमें जो आया 


-चह ज्ञानका ही परिणमन है। ज्ञानके परिणमनका ज्ञानके साथ ही 
सम्बन्ध है। ऐसा नियम है-- 


ड्े५ आत्मतत्त 


“परिणमदि जेणदव्यं, तकालं तन्मयत्ति पण्णत्त | 
तम्हाधम्म परणदो, आदा धम्मों म्णेयव्वों ॥! 


(४।१०।५१ ) 


२७, आत्मा एक चेत्तन गुणवाला पदार्थ है, उसका गुण 
चेतना है। सभी आत्माकी, सभी अवस्थाओमे वह लक्षण रहता 
है। उसकी अपेक्षा देखा जावे तव सभी आत्माएँ समकक्ष हें किन्तु 
जब अवस्थाओको लेकर विचार किया जाता है तब भिन्नता भी 
पायी जाती हैं और अभिन्नता भी पायी जाती है। इसी अवस्थाके 
भेद्से आत्माके दो भेद आगमसे कहे हैं-- 

'संसारिणो मुक्ता्था 

जितने भी जीव हैं उनकी दो अवस्थाएं हैं। संसारी और 
मुक्त। मुक्त जीवोकी अवस्था सर्वदा एक सहृश रहती है अतः 
जितने भी मुक्तजीब हैं उनमे कोई भिन्नता नहीं | संसारी जीव एक, 
दो, तीन, चार, और पॉच इन्द्रियवाले होते हैं। कोई पश्चन्द्रिय और 
मन बाले होते हैं। व्यवहारसे इन्हें जीव कहते हैं । परमार्थसे 'जो 
चेतना प्राणका धारी है? वही जीव है। वह लक्षण कालब्रयव्यापी 
है किन्तु यह लक्षण तो आत्माकों इतर पदार्थोलि भिन्न दिखाता हे 
किन्तु लक्षण वह वस्तु है कि जिसका लक्षण किया जावे उसकी 
सभी अवस्थाओंमें घटित हो । इससे पदार्थकी प्रत्येक समयवर्ती 
अवस्थाओंका खण्डन नहीं। लक्ष्यतासे लक्ष्यका भेदज्ञान हो 
जाता है। इससे कल्याण और अकल्याणका अभाव नहीं होता। 
ऐसा जो चेतन गुण वाला आत्मा है. उसमें इतर अनन्त गुण हैं । 
उनका भी परिणमन सवंदा रहता है। संसार अवस्थामे आत्माके 
रागादि परिणमन होते हे उनके सद्भावमे यह वाह्म पदार्थो्में इष्ट 
और अनिष्ट करपना करता है। यही कत्पना इसे सुख दुःखममें 
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कारण पड़ती है । जो इसको रुच गया वही इष्ट और जो न रुचा 
बही अनिष्ट मानने लगता है। यद्यपि पदार्थ नहइ्ृष्ट है, और न 
अनिष्ट है, यह कढ्पना मोद्दी जीवोंकी है। यदि पदार्थ स्वयं इष्ट 
ओर अनिष्ट हैं. तब प्राणीमात्रको एक सदृश प्रत्ययमें आता; सो 
नहीं, शत्युत एक ही पदार्थ किसीको इष्ट किसीकों अनिष्ट देखा 
जाता है। जैसे एक नीमका वृक्ष है उसके पत्ते डेंटकों मधुर 
ओर हाथीको कट्ठक लगते हैं। इसका मूल कारण हाथीकी रुचि 
विचित्रता है। अतः ज्ञानी जनोंको कोई पदार्थ इष्ट और अनिष्ट 
नहीं। अपना आत्मीय परिणाम ही उन्हें इष्टानिष्टका भेदक जान 
पड़ता है। 

र८ आत्मा स्वतन्त्र वस्तु है उसमे देखने जाननेकी सामश्ये 
है। यह सिद्धान्त हे कि सभी पदार्थ अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावके अलुरूप ही परिवर्तन करते हैं। जैसे पानी जिस पेड़में 
जावेगा तदनुरूप ही परिणमन करेगा। परिणमो, परन्तु वह रूप- 
रस-गन्ध-स्प्श रूप है अतः इसी रूप परिणमेगा। चूना तथा 
हरिद्राकों मिला दीजिये, दोनों मिलकर रक्तवर्ण परिणमनको 
प्राप्त हो जावेंगे । एबेत, पीत जो पहिले सुधा, हरिद्वाका वर्ण था वही 
रक्त हो गया। वर्ण बदलकर रस तो नहीं हो गया १ इसी तरह 
ज्ञानमें जो ज्ञय आता है वह ज्ञान रूप नहीं होता क्‍योंकि यहाँ पर 
दो विजातीय द्रव्योंका सम्बन्ध है।, यहाँ पर शेयको ज्ञाम जानता 
है, वह जानना ज्ञानका परिणाम है। इसका अर्थ यह नहीं कि 
ज्ञान ज्ञेय हो गया। पुदुगल द्र॒व्योंमे भी यही बात है। जैसे अनेक 
तन्तु जो पहिले गुल्थीके आकारके थे, आतान बितान ( तानवाना ) 
अवस्था द्वारा एक पट रूपको श्राप्त हो गये। इसका यह अथे 
नहीं कि वे एक हो गये। सभी पृथक प्रथक हैं किन्तु उन्हें अब 
पट अवस्थामें हम देखते हैं। तन्दु समुदायका. नाम ही पट. है 


३७ में 


और यह अवस्था शरीरकी रक्षामे असमर्थ थी । यह पट शरीरकी 
शीतादिसे रक्षा कर सकता है । 


(१२१०५१ ) 


में 
नाई देहो न में देहो, जीवो नाहमहं हि चित्‌ | 
अयमेव हि भें वन्धः आसीचा जीविते स्पृह्य ॥ 


१, यह जो गत्यक्ष देह है सो मै नही हूं और न मेरे देह 
है क्योकि मै ज्ञान द्शेनका पिण्ड हूँ | देह स्पर्शादि गुण वाला है। 
जो इस शरीरके सम्वन्धसे सेरी विक्ृतावस्था हो रही है, जिसे 
जीव कहते है, जिसमे दश प्राण हैँ,--पॉच इन्द्रिय, तीन बल 
( मनोवल, वचनवल ओर कायवल ) आयु और शवासोच्छुवास 
इन दश ग्राणों विशिष्ट देह सहित आत्माको जीव कहते हैं | इसमे 

जो हमारी स्पृह्गा है यही वन्ध हैं। ऐसा जो जीव है वह मे नहीं 
में तो केबल चित्‌ हूं। अर्थात्‌ शुद्ध चेतना बाला जो पदाथ है बही 
में हैं। अनादि कालसे ऐसा सम्बन्ध पुदूगलके साथ उसका हो 
रहा हे कि यह परको निज मान रहा हे । इसीसे इस जीवित शरीरमे 
इसकी स्प्रह्य रहती है। इसके जो पोपक पदाथ होते हैं उसमें 
इसका अनायास ममता परिणाम हो जाता है। प्रत्यक्ष अन्नादिक 
पदार्थ पर हैं, श्री आदि चेतन पदार्थ भी इससे भिन्न हे, यह भी 
इप्तको जानता है परन्तु इसकी इच्छानुकूल उनकी प्रवृत्ति होती है 
इसप्ते अनायास ही उन पदा्थोंमे इसकी निजुद्धि हो जाती है। 
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अन्तादिकते शरीरकी रक्षा होती है, शरीरकों यह निज मानता 
ही है अतः अनायास ही इसके पोषक तत्वोंसे इसका स्नेह हो 


जाता है । 
(६॥३०७१ ) 


वीननसीयन ७2-+-नमन शाममाममम 


आत्म-निर्मेठता 


१, पुण्यादिककी योग्यता परिणासोंकी निर्मेलतासे होती है । 
परिणामोंकी निर्मेल्ता ही संसार स्थितिका छेद करती है | 

( २६।३११।४७ » 

२. हे आत्मन्‌| तू इतना व्यप्न क्‍यों हो रहा है, अन्य 

मनुष्योसे कार्य सिद्धि चाहता है ? यदि आत्म कल्याण करना है 


तो स्वयं निर्मेल वननेकी चेष्टा कर । 
( ६१२४७ ») 
३. आत्माकी परिणति निर्मल होना ही मोक्षका मार्ग है। 
( २।४।४८ » 


४. परिणाम निर्मल केसे हो? यह सममझमे आकर भी 
उपायसे वज्ग्चित रहते है। परमाथेसे उपाय रागादि निवृत्ति है 
ओर वह करना स्वाधीन है । 

( २६।॥७५।४८ » 

५. अन्तरद्की निर्मलता होना स्वाधीन है, कोई कठिन 
नहीं । इसके लिये कोई आगम या समागमकी आवश्यकता नही। 
समागसकी सहिसा सर्वत्र गायी हे परन्तु अन्तरद्ग उपादान शक्तिके 
बिना निर्मेलता होना कठिन है । 
| ( २१८४८ ») 


रे९ आत्म-निर्मलता: 


६. अन्तरज्की निर्मलता प्रत्येक कार्यमें साधक है। साधक- 
तम ही सामग्री काये जनक है। 


(१२९४८ ) 
७, आत्मनि्लताका सम्बन्ध मोहके उपशमादिसे है | 
(२९।१०४८ ) 
८. आत्माकी निर्मेल परिणति भद्गतताकी सूचक है। 
(१६।११।४८ ) 
६. संसारमे वही मनुष्य जगतका उपकार कर सकता है जो 
श्रन्तरड्घप्ते निर्मल हो। मेष पटलसे आउच्छादित सूये जगतको 
प्रकाश प्रदान करनेका उपकार नहीं कर सकता । 
(७।१२।४८ ) 
१०, परिणामोमे निर्मेशताका कारण पर पदार्थेसे सम्बन्ध 
त्याग ही है । सम्बन्धका मूल कारण अनात्मीय बुद्धि ही है । 
(२०३२॥४८ )' 
११. श्रमिप्रायकी निर्मेशताके अभावमे अनेक जन्म द्वव्य- 
लिद्वधारणकर भी मोक्षमार्गका पथिक नहीं वना। भोर अभिप्नायके 
युद्ध होनेपर श्रत धारण विना भी सोक्षमागंका पथिक वन गया। 
(२४ । ५। ५१ ) 
१२, मन-वचन-कायके व्यापार तो कपायके साथ ही वन्धके 
जनक होते हैं। यदि कपाय न हो तो यह छुछ भी वन्धके कारण 
नहीं। केबल इनके द्वारा जो पुदगल आता है आत्म्रदेशोसे 
स्पशमात्र करके चला जाता है। अतः इनको संसारका जनक न 
समझो | संसारका मूलकारण कपाय है, उसे ही न होने दो इसीमे 
श्त्म कल्याण है। कपाय भी यदि मोहके साथ नहें वअत तन्‍्तो 
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संसारका हेतु है, अन्यथा उसका होना भी आत्माकों अनन्त 
संसारका कारण नहीं होता । यही कारण है जो ट्वितीय सासादन 
गुणस्थानमे वही अनन्तानुवन्धी कपाय मिथ्यात्वादि पोड़श 
प्रकृतिके बन्धका जनक नहीं | अतः जिन जीवोंकों कल्याणमागर्में * 
जाना है उन्हें बुद्धिपूषंक अभिम्रायकोी ही निर्मेल बनाना चाहिये। 
'परपदाथे ज्ञानमे न आवबे यह तो कोई निवारण नहीं कर सकता | 
किन्तु जो पदार्थ ज्ञानमे आवे, उसमे जों निजत्व कल्पना है उसे 
हटादो यही उपाय हो सकता है। 

(२४।५। ०१ ) 

निर्मलता वह वस्तु है जहाँ परकी अपेक्षा नहीं रहती । 

यद्यपि ज्ञायक सामान्यकी अपेक्षा सबंदा आत्मा स्वभावमें अब- 
स्थिति है परन्तु अनादिकालपे मिथ्यात्वका संसर्ग चला 
आरहा है इससे कर्मजन्य जो मिथ्यात्वादि भाव हैं. उन्तको निज 
मानता है, उन्हींका अनुभव करता है, अतएव उन्हीं भावोंका कर्ता 
बनता है। अर्थात्‌ , ज्ञानमे जो ज्ञेय आते हैं उत्त रूप परिणमनकर 
उनका कर्ता बनता है। जिस कालमे मिथ्यात्व प्रकृतिका अभाव 
हो जाता है उस कालमे आपको आप भानता है। उस कालमे 
ज्ञानमे ज्ेय आवे इसको जानता है परन्तु ज्ञानका जो श्ञेयके निर्मि- 
ससे परिणमन हुआ उस परिणमनकों जेयका नहीं मानता, ज्ञानका 
ही परिणमन मानता है। यही विशेषता अज्ञानीकी अपेक्षा ज्ञानीके 
हो जाती है। 

( १५। ६ । ५१ ) 


१४. किन्होने निमेल् भावोंका आश्रय लिया वे ही इस संसार 
'यद्धितिको निर्मूलकर इस इन्दसे निद्वन्द हुए । 


(२७। ६ | ५१ ) 


४१ आत्म-निर्मलता 


१५. जो काम करो हृदयकी निर्मेलतासे करो। संसारको 
सुखी करनेकी अभिलापा त्यागो । संसारकों सुखी बनानेकी जो 
भावना है उसमे भी आत्म सुखहीकी भावना है । भावनाका तालये 

* देखना चाहिय जैसे मेत्री भावना है, 'अगतमे किसी भी प्राणीको 
दुख न दो, इसका यही तात्पर्य तो है कि कोई भी प्राणी ढुःखी न 
हो, इसमे आप भी तो आगया। अतः जो निर्मल भावनाएँ है 
उनका फल स्वयं भोगता है, न कि जिसके लिये भावना भाता है 
बह उसका फल भोगेगा, कदापि नहीं। जैसे हम श्री जिनेन्द्रदेवकी 
उपासना करते हैं उसके फल भागी हम ही तो होते हैं, भगवान्‌ 
तो नहीं होते ) इसीप्रकार ज़व हम क्रोध, मान, माया और लोभ 
रूप परिणमन करते हैं, उसका जो फल होगा हम ही को मोगना पड़ेगा 
क्योंकि यह अटल सिद्धान्त है जो करता है. वही भोगता भी है, 
जैसे आपने किसीको दान दिया तव उससे जो पुण्याजेन किया 
उसका फल आप ही ने तो भोगा, अन्य तो जो वस्तु उसको दी 
उसका ही स्थामी बनेगा, तज्नन्य फल भोगेगा | 


(२९। ७। ५१ ) 


१६. आत्माकी परिणतिपर गम्भीर दृष्टिसे परामश करो, 
कितनी निर्मलता है १ निर्मलतासे तासये रागादिक परिणासोकी 
कृशतासे है। रागादिक जबतक यथाख्यातचारित्र न होगा नियमसे 
होंगे, उनमे राग मत करो | उनमे राग न करनेका आशय इतना 
ही है कि उन्हें उपादेय मत मानों। रागादिकभाव तो महात्रती- 
बालोंके भी होते हैं परन्तु वे आसवरूप ही हैं अतः जो सम्बग्दष्टि 
अती, महदत्रती हैं वे उन्हें उपादेय नहीं मानते। अन्तरबमे घही 
भाव होना चाहिये जो शब्दोंसे कहते हो । 

(३१। ७ ५१ 2 
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१७, भावना निर्मल वनानी चाहिये। भावना ही भवनाशिनी 
है। अनन्त संसारका कारण असद्भावगा और अनन्त संसारको 
विध्वंश करनेवाली सद्भावना है । 

(२।९।५१ ) £ 

१८. अपनी दृष्टि निमेल होनी आवश्यक है। कोई छुछ सी 
कहे उसपर अन्तरात्मासे परामर्श करके ही निर्णय दो । 


(१९५। १० । ५१ 2 


न्क्ग्न्ड- 


मानकताकी फंसी 


मानवताकी कसोटी 


१. मनुष्य जन्मके प्रति जिसने विचार नहीं किया वह कैसा 
मनुष्य ! मनुष्यमे अन्य जीवोकी अपेक्षा बहुत विशेषताएँ होती 
हैं, तियेत्नोंमे वह बात नहीं। वह बढ़ेसे बढ़ा और बलवानसे 
बलबान्‌ हो परन्तु मनुष्य उप्ते स्वाधीन कर लेता है। वड़ेसे बढ़ा 
वैल क्‍यों न हो उससे खेतीका काम लेता है, उँटको लादता हे, 
हाथी पर सवारी करता हे । 


समयकी प्रतिष्ठा करो, इसप्ते तुम मनुष्य बन जाओगे | मूखेसे 
मूखे मनुष्य समयका आदर करनेसे पण्डित हो जाते हैं क्योकि 
वह प्रति दिन कुछ न कुछ संग्रह करते हैं ओर कालान्तरमे उनकी 
गणना विद्वानों होने लगती है। तथा जो बड़े-बड़े छुशाम्र बुद्धि- 
शाली थे वे आलस्थके वशीभूत हो मू्खोंमे गणनाके पात्र हो 
जाते हैं । 
(३,४।७॥४७ » 
२. आत्माको ठुःखी करने वाली वस्तु अहड्लारता तथा मस- 
कारता है। इन पर जिसने बिजय पा ली वही मनुष्य है । 
( १4७४७ ) 
३, अनादिसे आगत बासनाओं को प्रथक करना वीर मनुष्यका 
काम है। बीर वही है जो कपायों पर विजय करता है। यो तो 
प्रत्येक मनुष्य अपनेको भला महुष्य कहता है परन्तु भला सलुष्य 
वही है जो भलाईको जाने | 
( १३७४७ ) 
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४, जिसने निरीहबृत्तिका अवलम्बन लिया उसीने भलुष्य 
जन्मको साथेक किया। 
( २४।७।४७ ) 
५, मनुष्यकों सन्‍्तोष करना उचित है, कार्य करनेका प्रयत्न 
करना उचित है। काये होना, न होना भाग्यके अधीन है । 
( २८।१०।४७ ) 
छा ५४ 
६. मनुष्य लोभमे आकर नाना अनथे कर बैठते हें उसका 
[अप कप ध्क 
फल अच्छा नही होता । कारण जिसका बुरा होता हैं उसका काये 
उत्तम नहीं हो सकता | बबूलके बीजरो कभी आम नहीं हो सकता। 
(२९।३०४७ ) 
आप भ्षै 
७, मनुष्यका मन अत्यन्त कछुषित होता है, क्योकि सदा 
पाप रूप परिणाम और व्यर्थ ही कल्पना करता रहता है। 
(५३२४७ ) 
८. निरपेक्षता ही आत्मविकाशका मुख्य कारण है। मानव 
जीवनमें जिसने यह गुण सम्पादन न किया उसने कुछ नहीं किया । 
(१३।१२॥४७ 2) 
६. मनुष्य जन्मक्री सार्थंकता मनुष्यताके विकाशमें हे, 
व्यथेंके जालमें पढ़नेमें नहीं । 
( १५)२।४८ ) 
१०, संखारमे मनुष्यजीवन कठिन है, इसके लिये देव तरसतते 
हैं.इसका पात जिसने किया वह व्यथे ही मनुष्य हुआ | 
(५। ११ । ४८ ) 
११, मलुष्यपर्याय पानेका फल यह है कि वह अपनेकों 
सत्कममें लगावे | सत्कर्मसते तात्पये यह है कि विषयेच्छा त्यागे | 
विषय लिप्साने जगतकों अन्धा बना दिया। जगतकों अपनाना ही 
अपने पतनका कारण है। 
(१२। १२। ४८ ) 


छ्ज मानवता की कसौटी: 


१२, 'मनुष्यजन्म पाना उसीका साथेक है जो शान्तिसे व्यतीत 
करे। अन्यथा पशुवत्‌ जीवन वध, वन्धनका ही कारण है। अपने 
सुखके लिये परका धात करना मनुष्यताके स्वथा विरुद्ध है। 

(१३। १९। ४८ )' 

१३. भलुष्यजन्म एक सहती निधि हे। यदि इसका यथा 
उपयोग किया जावे तो इस जन्म सरणके रोगसे छुटकारा हो 
सकता है क्योकि संसार घातका कारण जो संयम है बह इसी निधिसे 
मिलता है परन्तु हमलोग इतनी पामरता करते हैं कि राखकेलिये 
चन्दनकों भस्म कर देते हैं ! 

(१३। १२ | ४८ ) 

१४. आजकल विज्ञानका युग है। इसमे जो पुरुपाथे करेगा 
बही उन्नति करेगा । इस समय प्रायः जो मनुष्य पुरुपार्थी हैं वह 
आत्मीय उन्नतिके पात्र हो जाते हैं। जो आलसी मनुष्य हैं वह 
दुःखके पात्र होते हैं। महुष्यजन्म पानेका यही फल हे कि स्वपर हित 
करना। अन्यथा वैसे तो श्वान भी अपना पेट भर लेते हैं । मनुष्य- 
की उत्क्ृष्टता इसीमे है कि अपनेको मनुष्य वनावे | मनुष्यका ज्ञान 
आर विवेक इतर योनियोमे जन्म लेनेवाले जीवोकी अपेक्षा उत्कृष्ट 
है । तियश्वमे तो पर्याय सम्बन्धी ज्ञान होता है, देव नारकी जीव 
विशेष ज्ञानी होते हैं परन्तु उनका ज्ञान भी मर्यादित रहता है 
तथा वे देव नारकी संयम भी धारण नहीं कर सकते। तिर्यन्नभी 
देशसंयमका पात्र हो सकता है परन्तु इतना ज्ञान उसका नहीं 
कि अन्य जीवोका कल्याण कर सके । मनुष्यका ज्ञान भी परोप- 
कारी है तथा संयम गुण भी ऐसा निर्मल हो सकता है कि इतर 
मनुष्य उसका अनुकरणकर अपनेकी संयमी वनानेके पात्र 
हो जाते हैं | 

(२७। ५। ७१ ) 
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१५. जो सनमें हो सो बचन कहिए, और जो बचनसे कहिए 
उसे काय द्वारा कीजिये, केवल गरपबाद ओर मनमे ही विकल्पकर 
ऋृतक्ृत्य मत हो जाइये। अन्यकी कथा छोड़िये, मनमें छुछ है, 
बचनसे कुछ और अलाप रहे हैं तथा कायसे कुछ ओर ही कर रहे * 
हैं--ऐसे जीव मायाचारी कहलाते है | अन्यका ही अकल्याण नहीं 
करते अपितु अपना भी अकल्याण कर स्वयं ढुःखी होते हैं 

मेरे मनमें यह विचार आया कि मनुष्य पर्याय बड़ी कठिनतासे 
मिली, इस पर्यायसे यह जीव संयम धारणकर मोक्ष॒का पात्र बन 
सकता है। अन्य पर्यायोंमे सकलपरिग्रह त्यागके भाव नहीं होते। 
नारकी और देवमें तो देशसंयमके भी भाव नहीं होते । तियेक 
पर्यायमें देशसंयमके ही भाव होते हैं। मनुष्यपर्यायमे ही ऐसा 
निर्मलभाव होता है कि यह जीव वाह्य ओर आशभ्यन्तर दोनों 
प्रकारके परिग्रहको त्यागकर परित्राजक दैगम्बर पदका धारक हो 
सकता है । जितना वाह्मपरिप्रह भनुष्यपर्यायमें जीवके होता है 
“उतना अन्यत्र नहीं होता। देवोंमें जो परिग्रह है वह परिमित है । 
भनुष्योंमे कोई गणना नहीं । छह खण्डका अधिपति होकर भी 
'शान्त नहीं होता । इसका तृष्णा गते इतना गंभीर है कि तीन लोक- 
'की सम्पत्ति इसके एक कोणकों भी नहीं भर सकती भोर यदि यह 
“इस परिग्रहको त्यागना चाहे तब एक सूतका धागा भी नहीं रखता | 
त्याग गुण भी इसमें अलोकिक है । जो परिय्हको ग्रहण करते हैं 
तथा उससें आसक्त रहकर उसकी रक्षा करनेमे अपना काले खोते 
हैं वे ही दुखी हैं। और जो परिमहसे ममता त्याग उसका त्याग 
कर देते है वही परमार्थपथके पथिक बनते हैं 

(२।६। ७५९ ) 

१६. इस संसारमें जो मानवजाति है वह सबसे श्रेष्ट है। इस 

शरीस्से आत्मा सोक्षका अधिकारी है । चारगतियाँ हैं, उनमें 


७ मानवताकी कसौटी 


भनुष्यगति सबसे उत्तम है । माना कि नारक, तियेग्गतिसे मनुष्यगति 
श्रेष्ठ है किन्तु देवगतिसे अच्छी नहीं । देवलोग मनुष्योंमे श्रेष्ठ हैं 
क्योकि वे तीथेड्डर भगवानके गर्भादे कल्याणकका उत्सवकर प्रभावना 
' करते हैं, समवशरणकी रचनाकर जगतके प्राणियोका उपकार करते हैं, 
नन्‍्दीश्वर द्वीपमे जाकर अक्षत्रिम चैत्यालयकी वन्दना करते हैं? 
परन्तु यह कहना ठीक नहीं, क्योकि सर्वोत्तम संयम जिससे मोक्ष 
होता है वह मनुष्यहीके होता है अतः सभी पर्यायोसे मनुष्य 
पर्यायकी उत्तमता सिद्ध है। इसको पाकर यदि उपयोग नहीं किया 
तब अन्धे मनुष्यकी लालटेन ही के सद्श इस पर्यायको जानो । 
(२८ | ७। ५१ ) 
१७, मनुष्यजन्मकी साथकतात्यागसे है | नारक, तियेग्गतिमे 
तोप्रायः संक्रेशताकी ही प्रचुरता है । तियेग्गतिकी अपेक्षा नारकगतिसे 
प्रचुर संक्रेशता है ओर वे परस्परमें एक दूसरेकों विक्रिया द्वारा 
अनेक प्रकारके कष्ट देते हैं | 
(१६।८। ७५१ ) 
१८. मनुष्यको सदाचारसे रहना अति आवश्यक है। जो 
सदाचारसे पतित हैं व अपने पवित्र जाति और कछुलको कलझ्लित 
करते हैं । जाति और कुल तो पराश्रित हैं किन्तु वे अपने पवित्र 
आत्माको संसारका पात्र बनाते हैं । 
(१८ | ८ । ५१ ) 
१६. उत्तम मनुष्य वह हैं जो निर्दोष आचरण करें, 
निर्भीक हों, परक्ृत निन्‍्दा प्रशंसाके द्वारा दुखी और सुखी न हों । 
(२१।९॥ ७५१ ) 
२०, भनुष्य वही है जो सहसा किसी बातकों सुनकर यद्ठा 
तद्दा निणेय न देने लगे। 
(१९ १०। ७१ ) 


( हक 
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२१, मनुष्य जन्म एक उत्तम है। इसमें ज्ञानकी उन्नति विशेष 
रुपसे हो सकती है । यदि यह निरन्तर उपयोगको स्थिर रखे तब 
बहुत कुछ उपद्रबोंसे सुरक्षित रह सकता है. किन्तु खेद इस बातका 
है कि यह निरन्तर मोहके अधीन होकर स्वेधा परपदार्थोके सम्ब- 
न्यमे ही ऊहापोह करता रहता है। आत्मगत दोषोंको दूर 
करनेका प्रयत्न नही करता । सबसे महान दोष इसमे यह है कि यह 
आत्माको नहीं जानता परमें आत्मीयताकी कल्पना करता है। 
यही इसको संसारमें अशान्तिका मार्ग है। जिसदिन हमको यह 
बोध हो गया कि परसे हम भिन्न हैं उसीदिन हम सुख शान्तिके 
भाजन हो जावेंगे । 

(३१ । १० । ७१ ) 
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धर्म 


१. धर्मके हेतु मनुष्य बड़े बड़े प्रयत्न करता हे मन, बचन, कायके 
व्यापारोंकों सरल करनेकी चेष्टा करता है परन्तु यह तीनों स्वतन्त्र 
नहीं है। इनका कोई अन्य नियन्ता है। उसके अधीन इनकी 
प्रवृत्ति है। चह कौन है ९ इसका ज्ञान होना अगम्य है। कोई कोई 
क्या प्रायः अखिल संसार इसका नियन्ता ईश्वरको मान लेता है । 

( १७।१। ४७ ) 

२. स्थिरमति होनेकी परमावश्यकता है। प्रतिदिनकी जो भ्रक्रिया 
है उसे पूर्ण करो परन्तु नवीनकी ओर आगे भी बढ़ो | केबल अगमके 
आश्रय धमम नहीं होता; वह तो आत्माको परिणति है। वह न तो 
आगमाभ्याससे होती है और न सत्समागमसे होती है और-म 
मन-वचन-कायके व्यापास्से ही होती है। जितने विकल्प हैं 
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कपायोके अधीन हैं। कषायकी निृत्ति ही धर्म है अतः जहाँतक 
बने उसे हटानेका प्रयत्त करो । 
(१।७५। ४७ ) 
१. अन्‍्तरज्ञ धर्मका कारण नो कषायकी उपशमता है, वह 
अपने स्वाधीन नही। क्या करें ? 
( १५। ५। ४७ ) 
४, धर्मके कार्योके कर्नेमे आलस्य मत करों। आलस्य ही 
पापकी जड़ है । 
(२०।८। ४७ ) 
५. रुढ़िके अनुसार चलना और वात है धर्मका स्वरूप 
समम लेना और बात है । 
( २३। ८ । ४७ ) 
६. संसारमे मनुष्य ज्ञितना धमेमे ठगाया जाता है इतर 
वातोम नहीं ठगाया ज्ञाता। व्यवहारधरंकी क्रियासे ही आदमी 
धर्मात्मा माना जाता है । 
( ९॥३१०। ४७ ) 
७. लोग केवल ऊपरी दृष्टिसे द्रव्य व्यय करते हैं, पारमार्थिक 
धर्मोकी दृष्टिसे परे हैं । परमाथ तो उन्हींको प्राप्त हो सकता है जो 
धर्मकों सममें। 
(१३। १। ४८ » 
८. संसास्में प्रतिष्ठा पानेके लिये धर्मका आचरण अधोगतिका 
कारण है। 
(<८।२। ४८ ) 
६. धर्मके मर्मंकी जानना ही कल्याणपथका पथिक होना हे परन्तु 
हम धर्मके जाननेका तो प्रयत् नही करते केवल लोकिक भनुष्योंको 
४ 
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सममानेका प्रयत् करते हैं जो सवेथा अनुचित है। जब अपनेमें 
ही धर्मका विकाश नहीं तब अन्यमे क्‍या करोगे ९ 
( २५। २। ४८ ) 
१०, धर्म आत्माकी उस परिणतिकों कहते हैं जो किसी कारणकी 
अपेक्षा न करता हो--जैसे पारिणासिक भाव। इसी प्रकार सभी 
द्रव्योंकी अवस्था है। जितने गुण हैं सभी धर्म हैं क्योंकि वह 
/किसीकी अपेक्षा नहीं करते। इस व्याख्याम पर्यायकों धर्म नहीं 
कह सकते, चाहे वह स्वाभाविक हो चाहे बैभाविक हो। 
(६।४३। ४८ ) 
११. धम्मका सम्बन्ध आत्मासे है और जबतक आत्माके यह श्रद्ध 
'न होगी तबतक इसी चक्रमें रहेगा । जो उसको नहीं जानता बह 
वाह्य कारण समुदायमें ही उल्लका रहता है। बहुतसे मानव तो 
नाना प्रकारके देवोंकी कल्पना कर उसे सिद्ध करना चाहते हैं 
परन्तु भीतरसे विचार करो क्या इन काल्पनिक मूर्तियोंमें उसकी 
'सत्ता हे ९ नहीं । 
( १० ।३। ४८ ) 
१२, हमलोंग इतने मूढ़ हो गये हैं कि मार्गकी सरलताकों- 
'भूल गये, केवल वाह्य क्रियामें धर्म मानकर मुग्ध हो गये हैं । 
( २९ | ३। ४८ ) 
१३. अन्तरज्ञमें धमकी रुचि होनी चाहिये, केबल गर्पवादसे 


ध्््‌ 


हैं अधिक हुआ तो उसका अर्थ 


तो श्रवण ही का विषय रहता 
“बोध हो गया । 

हि (७।४। ४८ ) 

१४. परकी अपेत्ता धर्स साधन नहीं होता, धर्म साधन तो 


'निरीह वृत्तिपते होता है । 


( ११।४। ४८ ) 


९ चर्म 


१०, शिथिलाचार करना धर्मेका घातक है। संकोच करना 
शिथिलाचारका साधक है। यृहस्थोके साथ रहना ह्वी इसका पोपक है । 
(५।५। ४८ ) 
१६. धर्मकी श्रद्धा एक ऐसी अपू् ओपधि हे कि उससे महानसे 
महान्‌ उपसर्ग टल जाते हैं, शान्तिमागके श्राप्त होनेका उपाय 
अनायास मिल जाता है । अतः जिन्हें आत्म-कल्याण करना है वे 
धर्मंको न भूलें । 

( १३।६॥। ४८ ) 
१७, धर्मका मर्मे हे कि आत्माको केवल रहने दो। सब जीवोंको 
समच्ष्टिसे देखो । इसका यह अथ है कि कर्मविपाकसे मनुष्योकी 
नाना परिणति हो रही है । उनमे तुम्हारे अनुकूल जो न हुईं उस 
परिणति वालेसे झट द्वेप कर लेते हो, जो तुम्हारे अनुकूल परिणति 
वाला हुआ उससे तुम प्रेम कर लेते हो । यह डचित नहीं । प्रथम 
तो निज परिणतिकों विभाव जान उसके प्रथक करनेका प्रयत्न करो। 
(९१७ । ४८ ) 
(८. समयका सदुपयोग करो अर्थात्‌ धार्मिक भावोसे ओत- 
प्रोत रहो जिससे आत्मा उन भावोंसे बचे जो अकुलत्ताके जनक हैं । 
(१३१९१ ४८ ) 

१६, धर्समें दृढ़ गा रखनके लिये धीरता रखनी चाहिये। 
(१५ | ९। ४८ ) 
२०, धर्म पदार्थ इतना व्यापक है कि अत्येक व्यक्ति इसे आत्मीय 
मानता है। संसास्मे आज़ जितने मत प्रचलित हैं. धर्म ही सबका 
प्राण है। इसके बिना कोई भी मत जीवित नहीं रह सकता। जैसे 
मनुष्यमे इन्द्रियादि प्राण हैं. किन्तु उसकी यथाथेताके बिता आज 
जगत अनेक सझुटोका पात्र वन रहा है। इसका मूल कारण धर्मके 
स्वरूपकों न जानकर मनोनीत करुपनाएं करना है। जैसे कोई तो 
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प्थिवीके विशेष स्थलोंको ही धर्म मानते हैं. अर्थात्‌ विशेष स्थलंके 
स्पशेसे ही आत्मा पवित्र हो जाती है, कोई पानीको ही धर्मका 
साधन मानते हैं अर्थात्‌ पानीके स्पशेसे ही आत्मा पविन्न हो 
जाती है, कोई अग्रिको ही धर्मका साधन मानकर उसकी पूजा 
करनेमे ही घम मानते हैं। धर्मका वास्तविक परिचय जिसको 
मिलता है वह करनेको क्या ध्यानमे--आत्मा मनोवल, वचनबल 
तथा कायबलसे ही कार्य करता है, कपायके सद्भावसे ही उनमें 
तीव्रता और मन्दता आती है । जहाँ तीत्र कपाय होती है वहाँ 
पापके कार्यामें प्रवृत्ति करता हे ओर जहाँ मन्द कपाय हो बहा 
धर्मके काये करता है, परोपकार करता है, देवपूजा, गुरुकी 
उपासना तथा स्वाध्यायमे प्रवृत्ति करता है । 
(३,४ | १। ५१ ) 

२१, आजकल मनुष्य धार्मिकविद्याका अभ्यास नही करते अतः 
उनके भाव परमाथेकी ओर नहीं जाते । सभी मनुष्य केवल यही 
चाहते हैं कि जैसे भी हो धन आबे। इस समय धर्ममे अवृत्ति नहीं, 
जो ग्रवृत्ति करते भी हैं वह भी इसी अभिप्रायः से करते हैं, कि 
कुछ धमंका काये करते हैं उसमे भी यही भावना रहती है कि 
संसारका बेभव हमें प्राप्त हो । इसके लिये बड़े-बड़े यागादिक कार्य 
करते हैं, कोई मन्दिर, कोई तीर्थयात्रामें पुष्कल द्रव्य व्यय करते हैं. 
यहाँ तक कि धनके लिये आ्राणों तकका विसजेत करनेसे सी आना- 
कानी नहीं करते | 

(३१।१। ७१ 2 

२२. आत्माके परिणाम विशेषका नाम धर्म है परन्तु हमारा धर्म 

कहकर उसे अपना बनानेकी प्रक्रिया चल पढ़ी है। लेकिन सोचनेकी 


बात है कि यदि इस तरह धर्म अपना सम्भव हो जाय तो अन्यका 
क्या रहेगा ? समभमें नहीं आता। 


(३।२।५१ ) 


ध्शुट्‌ धर्म 


२३, घर्म पदार्थ प्रथम तो प्रत्यक्ष नही तथा ऐसा भी नही जो द्रव्यसे 
लिया जा सके । यदि द्वव्यसे मिल जाता तब प्रायः वहुतसे मनुष्यों 
को उसका लाभ हो जाता | बड़े-बड़े धनी पुरुष लाखो रुपया घर्मके 
आरयमि व्यय करते है परन्तु उनको शान्तिका लेश भी नहों ! 

(४।२१४७५१ ) 

२४, यह काल इतना विपम है कि इसमे मनुष्योंकी चेष्टा सबे 
धर्मऊे विकाशमे होना असम्भव है | धर्म बह पदार्थ है जो अपने 
अस्तित्वमे ।कसी सद्भावकी अपेक्षा नही रखता। जैसे अप्निका 
धर्म उष्ण हे, वह किसीकी अपेक्षासे नहीं स्वयमेष है| उसी तरह 
जिस पदार्थेक्रा जो धर्म हे वह निरपेक्ष ही रहता है। आत्मामे 
सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र धर्म हैं, वे सापेज्ञ नही। हॉ आत्मा जब 
संसार अवस्थाम रहता है तव इसके अनादिकालसे कर्मका सम्बन्ध 
है उससे इसके विक्रत भावकी धारण किये हुए है--सम्यग्दशनका 
परिणाम मिथ्यादर्शन, ज्ञानका परिणाम सिथ्याज्ञान तथा चारित्रका 
परिणाम मिशथ्याचारित्र रूप हो रहा है। यही कारण है कि हम 
आत्मश्रद्धा तथा आत्मज्ञान और आत्मचारित्रसे गिरे हुए हे। 
परमे आत्म श्रद्धा, परमे ही आत्मन्नान तथा परमे ही आत्म प्रवृत्ति 
कर रहे हैं । 

(१४।३। ५१) 

२०, धर्म कोई ऐसी वस्तु नही कि जिसका अस्तित्व आत्मासे 
चाहर पाया जावे | वह तो कपायके अभावमें व्यक्त होता है । 

(२०। ३। ५१ ) 

२६. धर्म तो आत्माकी निर्मेलपरिणतिसे सम्बन्ध रखता है। 
मोह और क्षोमफे अमावसे ही उसका उदय होता है । 

(८१५ । ५१ ) 

२७, आजकल धर्मका अर्थ जनता इतना ही समभती हे कि 
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पानी छानकर पीना, रात्रिमें भोजन न करना, देव दर्शन करना। इनका 
होना अति आवश्यक है किन्तु जिसको धर्म कहते हैं उसकी गन्ध 
भी नही। धर्मका वास्तविक अर्थ यह है कि आत्मामे पर पदार्थंसे 
मिन्नता भासने लगे और फिर हिंसाद़ि पद्च पापोसे आत्माकों 
सुरक्षित रक्खे। सबसे महानधसें यह है कि किसीकों कष्ट न 
पहुंचावे । चही आत्मा परको कष्ट नहीं दे सकता जो अपनेको 
पहिचाने | जिसने अपनेको नहीं पहिचाना वह मलनुष्यत्वका पात्र 
नहीं ।'**““लोग वेप दर्शनमें धर्म सममते हैं, होता भी है किन्तु 
आजकल न तो वेष है, और न माव है, केवल आइडम्वर मात्र है। 


(१५।७। ७१ ) 
र८. यह पद्चममकाल है, पुरुष तथा सत्री गणमे यह शक्ति नहीं 

कि निरपेत्ष धर्म साधन कर सकें । 
(११।८। ७१ » 


२६. आजकल मनुष्य स्वेच्छाचारी है। धर्मको एक अनावश्यक 
व्यथे कतव्य मानते हैं, केवल अथे ओर कामको ही आवश्यक 
मानते है। अर्थका प्रयोजन भी कामकी सिद्धि है। पर्येवसानमे 
चार्बाकका सिद्धान्त ही आ जाता है कि--आननन्‍्दसे जीवन 
विताओ, त्याग आदि प्रपन्नोंमे मत पड़ो, यह केवल घर्मके नाम 
पर अजन्नानी लोगोने प्रपन्ब फेलाया है, धर्मके नामपर द्रव्य लेकर 
आप तो आनन्द लेवें, और हमको त्यागका उपदेश देवें/ 
इत्यादि | 

(१८।८। ४७१ ) 

३०, प्रत्येकके मनमे यह आ गया कि धर्मकों करनेका हमारा 
भी अधिकार है। हमारे अज्ञानके द्वारा ही हम धर्ससे वश्चित हैं। धर्म 
'कोई ऐसी वस्तु नही जो किसीसे भिक्षामे मिल जावे | हम स्वयं 
इतने कायर हो गये है. कि उसके होते हुए भी परसे याचना करते 
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हुए भी लज्जित नहीं होते। धर्मका घातक अधम है, अधर्मके 
सद्भावमें धर्मका विकाश नही हो सकता । जैसे अन्धकारके प्रभावमें 
प्रकाश नहीं क्‍योंकि अन्यकार और प्रकाश यह दोनों पररुपर 
विरोधी है किन्तु जब रात्रिका अन्त आता है तथा सूोदय होता 
है उस समय अन्धकार पर्याय स्वयमेव घिलय जाती है। इसी 
प्रकार हमारी प्रवृत्ति अनादि कालसे परमे निजत्व कल्पना कर 
मिथ्याज्ञानका पात्र वन रही हे और इसी द्वारा अन्य पदार्थोको 
निजमान आत्मचारित्रकों क्रोध, मान, माया, लोभ रूप बना 
रही है, निरन्तर इन्हींमे तन्मय हो रही है। इनमे तन्मय होनेसे 
आत्मीय क्षमा, मारदेव, आर्जव, शौचका घात कर रही है। जब 
क्षुमादिक पर्यायोका उदय नहीं तव आप ही बताओ शान्ति रखका 
आस्वाद केपते मिले 
(३१।८।५१ »' 
३१, वर्मबस्तुका उदय आत्मामे ही होता है। जिस कालमें 
आत्मामे धर्का पूणे विकाश हो जाता है उस समय यह उत्कृष्ट 
है, यह मध्य है, यह जबन्य है, यह भाव मिट जाते है। 
(१०॥१०५१ »' 
३२. आजकल व्यवहार धमकी विशेष प्रभुता है। अन्तरब्बकी 
ओर अणुमात्र भी दृष्टि नही अन्यथा उस ओर लक्ष्य जाता । 
( २२॥१०॥७५१ ) 
३३, धर्मका प्रचार सूर्यवत्‌ करों, दीपकंचत्‌ नहीं क्योकि 
दीपकका प्रकाश घरके ही पदार्थकों प्रकाशित करता है, सूयका 
प्रकाश संसारके पदार्थकों प्रकाशित करता है। 
( २९॥१०५१ » 
३४. राजनेतिक काये करने वाले प्रायः धमकी श्रद्धासे च्युत हो 
जाते हैं, धर्मको ढोग बताते हैं । यद्यपि धर्म आत्माकी निज परिणति 
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, उसमें जो विकार है उसे वास्तवमें धर्म मानना मिथ्या 
है। जैसे आत्माका स्वभाव ज्ञान दशन है उसका जो काथ है 
पदार्थोकी देखना जानना है | देखने जाननेमे जो पदार्थ आते है 
उनमें निजत्व कल्पना करना तथा उनमें राग-हेप करना यह विकार 
है | इस विकारकों न त्यागना धर्मका वाधक है। इसे हित मानना 
यह अधर्म है। विकारकों औपाधिक जान उसके दूर करनेका 
प्रयासकरना यह मार्ग प्राप्तिका उपाय है। इसमे लगना ही संसार 
बन्धनसे छूटनेका उपाय है है 

( २५१ २०१ ) 
३५, धर्म एक ऐसा पदाथ है जो ग्रत्येक प्राणीकों रुचता है। 
(२९।१२॥५१ ) 


सहज सुख साधन 


हि जो कोई सुख चाहे उसे उचित है कि सुखके कारणोंको 
अजन करे ओर उसके बाधक कारणोंका परिहार करे। 'झुख कया 
है ? यह प्रायः सभी जानते हैं कि आकुलताका अभाव ही सुख 
है। आइुल्ताके असावसे चित्त शान्तिका अनुभव करता है अतः 
जहाँ शान्ति नहीं बढ़ीं आकुलता है और जहाँ आइुलता है. वहीं 
दुश्ख हे। 
(२०। ३। ४७ 2 
२. असातोदयमें क्लेश मत करो, सातोदयमे हे मत करो, 
शान्तभावस्ते कर्मके उदयको देखो जानो । संयमका स्थान भलुष्य- 
अब ही है क्योंकि यहींपर उसके उत्पन्न होनेके कारण मिलते हैं 
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अतः मनुष्य बने रहनेका प्रयत्ञ करो । सबसे कठिन काये परमे 
आत्मवुद्धि न होना है। जगतकों अपना मानकर आत्मा दुर्देशा- 
पन्न हो रहा हैं। भिन्न मानकर विवश जगतमे अपनेकों सममभे, 
अअपनेमे जगतकों न समझे तो सुख हस्तगत है । 
| (२१।४। ४७ ) 
३. ऐसी चेष्ठा करो जो कोई कल्पना न हो। कर्पना ही 
संसारकी जननी है। करुपना चाहे सत्‌ हो, चाहे असत्‌ हो आकुलता 
हीकी जननी हैं। अत्तः जहॉातक वने कल्पनाओको त्यागो | उतनी 
ही कल्पना करो जितनी तुम्हारे पुरुपार्थसे सम्पन्न हों सकती है। 
पासमें एक पेसा न हो ओर चम्बई यात्राकी इच्छा करे यह क्या 
असंगत नहीं है ९ कालके अनुसार काम करो, देखा देखी मत 
चलो ।शक्त्यनुसार किया गया अनुकरण सुखका साधक होता है । 
(२६।४। ४७ ) 
४. श्रीबीतरागदेव ही आत्मसुखके पात्र हैं । संसारी 
भनुष्योको सुख कहाँसे हो ९ इतनी इच्छाएँ हैं जितने पदार्थ नहीं। 
सभी पदार्थ भी यदि एकको मिल जाबे तव भी इसकी इच्छाको 
पूर्ति नही हो सकती । केवल भ्रम ही सुख होनेका है। यदि सन- 
भरकी भूखवालेकों एक कण मिल जाबे तव भला उसकी पूर्ति हो 
सकनी है ९ नहीं, फिर भी यह मोदह्दी जीव प्रयास करनेसे 
नहीं चूकते | 
(४।५७५। ४७) 


०५. नाना विकल्प होते हैं जिनमें कोई भी सार नहीं। जो 
वार्य कर सके उसे यदि कोई विकल्प हो कोई हानि नहीं परन्तु 
यहाँ तो बह धारा विकल्पोंकी होती है जिनके प्रास्भ करनेकी 
सम्भावना नहीं । संसारमें जो मिलता है वही विकल्प जालमे फेंसा 
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हुआ अपनेको दु/ःखी कहता है इससे यह समभना चाहिये कि 
* कोई भी सुखी नहीं । 
(३।६। ४७ ) 
६. संसारमें जितने प्राणी हैं समी सुखके अभिलाषी हें, 
* एतदथ ही उनका प्रयास रहता है। शान्ति मिले! इसके लिये ' 
अनेक अकारके उपायोंका अवलम्बन करते हैं, निरन्तर उपायोंके 
संग्रहकी आकुलतामें आकुलित रहते हैं । 
(२९। ७। ४७ ) 
७. संसारमें सभी मनुष्य जो क्रिया करते हैं. उसका तात्पय 
यह रहता है कि इसके द्वारा हमको सुख हो। सुखकी सिद्धि 
कषायके अभावसे होती है। क्रिया करनेमे इच्छा मुख्य होती है 
क्रिया सिद्ध होनेपर कपायकी निवृत्ति हो जाती है । 
(२१। १३१ । ४७ ) 
८. मनुष्योंके पापोदयकी मुख्यता है इसीसे सुखकी सामग्री 
मिलना दुलेभ हे । 
(५।१। ४८ ) 
६. अनुकूल, प्रतिकूल अवस्थामें जो हप, विपाद करता है 
चह कभी भी सुखी नहीं हो सकता। अनुकूल प्रतिकूल भाव ही 
विभाव हैं, अनात्मीय हैं, इनमें सुखका लेश नहीं । 
( १४।५]४८ » 
१०. आत्माकी परिणतति सुख चाहती है परन्तु उपाय करनेमे 
भय करती है, केसे सुख मिले ? 
( $॥4॥४८ ) 
११. इस संसारमें यदि झुखको चाहते हो तो विश्वास करो 
कि अन्य मनुष्योंकी कथा दूर रहे यह शरीर भी, तुम्हांरा नहीं । 
शरीर पर द्वव्य है हमने इसमें आत्मीय कल्पना कर ली है। 
(१८।«।४८ ) 
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१२. संसारमे वही मनुष्य सुखका साजन हो सकता है जो 
निस्पृह हो | 
( २७।१२॥४८ » 
» १३. संसारका मूल कारण मोह, राग, हप है। इनको कश 
करो | यही दुःखके मूल है सो नहीं अत्युत जो छुछ आपत्ति है यही 
तो है। सुख भी तो और कुछ नहीं इनका न होना ही तो सुख- 
का मूल है | 
(१४५५१ ) 
१७. सुखके लिये प्रयास करना आकाशसे पुष्पचयन करलेके 
तुल्य प्रयास है। छुखका विरोधी ढुःख है ओर दुःखका मूल 
कारण रागादि परिणाम हैं अतः रागादि परिणाम न हों ऐसा 
प्रयास करा । 
( २३।५५१ ) 
१५, इस संसारमे सभी प्राणी सुखकी अमिलापा करते हैं । 
और वह सुखकी प्राप्ति सव क्मके क्षयसे होती है ओर वह सब 
कमक्षय सम्यकचारित्रसे होता है और सम्यकचासित्रि सम्यग्बञानसे 
होता है और वह अववोध आगमसे होता है। आगम जो हो सो 
श्रुतिसे होता है, वह श्रृति जो है सो आध्त भगवानसे होता है। 
भगवान आप्त वह हैं जिनके छुधादिक अशदश दोप न हो क्योकि 
जिसके छुधादिक दोप हैं. बह स्वयं व्यग्न है, उसके यथाख्यात- 
चारित्र नही हो सकता। दोप, रागादिक आत्मामे आइुलता उलन्न 
करने वाले हैं। जहाँ आकुलता है बहों शान्ति नहीं | जहाँ शान्ति 
नहीं वहाँ मोहनीय कर्मका स्वेथा नाश होना असम्भव है। जहाँ 
मोहलीय कर्मका स्वत्व है वहाँ उसके अनिनाभावी ज्ञानावरणादि 
घातिया कर्म विद्यमान हैं। जहाँ इन कर्मोकी ही सचा है चहों 
केबलज्ञानका उदय नहीं तथा नवीन कमवन्ध भी होता रहता 
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है। इससे भगवान आप्न वही हो सकता है जिसके मोहनीयादि 
कर्मोंका अभाव हो गया है। जहाँ छ्लुधा जन्य वेदना है वहाँ नियम- 
से मोहनीयका सद्भाव है। जहाँ मोहनीय है चहाँ रागादिक हे, 
जहाँ रागादिक दोष है वहाँ आप्तता नहीं रह सकती, अत्तः दिगन 
स्वर सम्प्रदायमे जो ब्रीतराग विशेषण आया है बह उपयुक्त है । 
( २४।७।५१ ) 

१६. संसारमे वही प्राणी सुखका भाजन हो सकता है जो 
निरन्तर अपनी त्रुटियो पर दृष्टि रखता है। परके अवगुण देखनेसे 
अपने “ उपयोगकी विशुद्धता पल्मायमान हो जाती है। आत्मामें 
अनेक प्रकारके भाव उत्पन्न होते हैं परन्तु अधिकांशमें तो ऐसे ही 
निरथंक होते हैं जिनमे कोई सार नहीं। आगममे तो लिखा है 
कि प्राणिमाजसे मैत्री करो, सब प्राणियोंमे ढुःखकी उत्पत्ति ही न 
हो, अथांत्‌ कोई प्राणी दु/खी न हो । इतना निमेल परिणाम जिस 
भाषनाके भानेसे होता है बह प्राणी अल्पकालसे संसारके वन्धनसे 
मुक्त हो सकता है। वासनाकालके अजुकूल ही इस जीवका संस्कार 
होता है, और वही संस्कार कालान्तरमे फल देता है। जिसके 
संस्कार निरन्तर परके अनिष्ट करने वाले होते हैं वह सबवेदा संक्रेश 
परिणामोंसे व्यप्न रहता है, वर्तमानमे दुःखी रहता है तथा काला- 
न्तरमें भी दुःखका पात्र होता है। 

( १४।११।५१ ) 

१७. शारीरिक वेदनाओंका मूल कारण तुम्हारी गृष्तता है। 
यदि केबल क्षुधाको शान्त करना है तब जो समय पर मिले 
शान्तिसे उसे उपयोगमे लाओ। केवल करपना जालमें मत उलमो। 


( १७१ १७१) 
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१. संसारमे वहुतसे मनुष्य शान्ति चाहते है और उसकी 
प्राप्रिके लिये उपाय भी करते हैं परन्तु वे उपाय निर्दोष नहीं । जैसे 
वहुतसे मनुष्य जब अत्यन्त व्यग्न होते हैं. तब मद्रिपान कर लेते 
हैं आर यह युक्ति देते हैं कि मद्रापानसे व्यग्रता दूर हो जाती 
हैं परन्तु सत्य यह है कि व्यग्नता दूर नहीं होती केवल मदोन्मत्त 
होनेसे उसका भान नहीं होता । ठीक इसी तरह दैनिक जीवनकी 
कटठिनाइयोसे परेशान मनुष्य शान्तिकेलिये ठाठवाटसे रहनेका 
प्रयत्न करता हू परन्तु सत्य यह है कि उसकी कठिनाइयों दूर नहीं 
होती केवल रागरंगमे मस्त होनेसे उनका भान नही होता । जैसे 
नशा उतरनेके बाद व्यग्रता पुनः अपना प्रभाव दिखाती है. उसी 
तरह रंगरेलियों समाप्त होनेके वाद कठिनाइयों सी पुनः अपना 
प्रभाव दिखानेकी एक एक कर सामने आने लगती हैं । 

( २।१॥४७ ) 

२, संसारमे कपायकरी प्रवल्लता ही दःखका वीज है।जो 
दुःखस छूटना चाहें उन्हें कपायका निम्नह करना उचित है | कपाय- 
के निमहसे ही आत्मामे शान्ति आती है। कपाय मेल है, मेलसे 
मलीनता आती है। 

(५॥२।४७ ) 

३. शान्तिका उपाय न तो तीथक्षेत्रमें है और न सत्स- 
मागममे है क्योंकि शान्ति तो आत्माकी मोह परिणतिके अभावमे 
है। वह कैसे हो १ इसपर वहुत चिचार किया, छुछ समभमे नहीं 
आया | अनादिकालसे अनात्मीय पदार्थमि अभेद बुद्धि हो रही 
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है बह कैसे मिटे ? आगमाभ्यास ही इसके मेटनेमें समथे है परन्तु 
यह नियम नहीं क्योंकि ग्यारहअज्ञपाठी भी होकर आत्म-ज्ञानसे 
बद्ित रहते हैं । 0 ; 
( ५।३।४७ ) 
४५. बास्तवमें शान्ति तो स्वकीय आत्मामें पर पदार्थेकि 
साथ जो ममता बुद्धि है उसके अभावमें होती है। ममता बुद्धिका 
अभाव नहीं होता। निरन्तर इस वातका भय रहता है कि यदि 
इनसे ममता छोड़ देवेंगे तो क्या होगा ९ क्‍योंकि इनहीसे अपनी 
रक्षा होती है ऐसी श्रद्धा है तथा लोकेषणाकेलिये नाना प्रकारकी 
चेष्टा करता हे ! 
( ४।४।४७ ) 
५, केवल गरपवादमें स्वात्म रसका स्वाद मिलना अस- 
स्सव एवं मन, वचन, कायके व्यापारसे परे है। शान्तिका आस्वाद 
रागी-द्वेषी जीवको नहीं मिलता । 
( १२॥४।४७ ) 
६. चिक्तवृत्तिकों शान्त रखनेका यही उपाय है कि शास्र 
अध्ययन करो, उससे अपनी शान्तिका ध्यान रक्खों । 
( २८।७।४७ ) 
७, शान्तिका मूल कारण तो भीतरसे ब्यग्रता न होनी 
चाहिये | व्यग्नतासे कोई भी काम. नहीं होता, अन्यकी कथा छोड़ो 
लौकिक काये भी नहीं होता, परमाथे तो बहुत दूर है। पस्मार्थमें 
तो सब तरफसे चिक्तवृत्तिकों संकोच कर स्घरूपमे लगा देना 
चाहिये । 
( १८।७।४७ ) 
८. लालसाका त्याग शान्तिका मूल कारण है। इसका यह 
तालये है कि किसी द्रव्यकी सत्ता किसी पदार्थसे नहीं मिलती। 


- 
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अर्थात्‌ सव॒ पदार्थ स्वीय द्वव्यादि चतुष्टयसे पृथक प्रथक हैं। 
उनमे जो हमारी निजत्वकी कटपना हे उसे त्यागना ही परका त्याग 
है। यही होना कठिन है क्योकि अनादिकालसे हमारी प्रवृत्तिमे 
पैरमे निजत्वकी करपना हो रही हे, उसका दूर करना अत्यन्त 
कठिन है। 
( २४।११।४७ ) 
६. माना कि क्षेत्र शान्तिका कारण हैं परन्तु शान्तिका उपा- 
दान कारण आत्मा हो तव तो काय हो । 
( २७१३।४७ ) 
१०, शान्तिका मूलकारण आत्मामें मोहाभाव होना चाहिये। 
उसकी त्रुटि होनेसे शान्तिकी स्थिरता नहीं । 
( २९॥१२४७ ) 
११, पुण्य-पापक्री कथाओंके श्रवण करनेसे चित्तको शान्ति 
मिलती है। शान्तिका कारण यथार्थ वस्तुविज्ञान है। 
( ११॥१॥४८ ) 
२, शान्तिका कारण तो निजकी मूच्छा त्याग है। 
( १२॥१।४८ ) 
१३, शान्तिका कारण आत्मामें परपदार्थकी मूर्च्छा न्‍्यून 
होना चाहिये। मूच्छी ही पापका कारण है| 
( ३॥३॥४८ ) 
१४, जितनी ही तृष्णा कृश होगी उतनी ही शान्ति आवेगी। 
केवल जो वात गरपमें थी वह ग्रवृत्तिमे आ जावेगी। 
( ६८३४८ ) 
१५, यह कौन चाहता है कि मैं शान्तिका पात्र न होऊँ 
परन्तु नहीं हो सकता। इसका कारण मेरी बुद्धिमे मनोदुवेल्नता 
ही है। 


( १९५४८ ) 
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१६. शान्तिका कारण अन्तर्निहित है केवल वाह्मपदार्थोस्त 

च न्‍शच ने 
इृष्टिसि जो दोप है उसे प्रथक करनेकी आवश्यकता है। अनन्‍्त- 
काल इसी दोषके द्वारा अनन्त यातनाओंका पात्र जीव रहा ओर 


रहेगा अतः इसे त्यागों । 
( २८४८ ) 


१७, शान्तिकेलिये उपाय शान्ति ही है। अशान्तिपूवेक 
जो कार्य होगा उसपे शान्तिका मिलना कठिन है। चक्रवर्ती पट- 
खण्डकी विजय चक्रसे करता हैं, फल उसका राज्य ही है। राज्य 


परिग्रह है. उससे अशान्तिकी ही तो उत्पत्ति होगी। 
( २६।९॥४८ ) 


१८. जिसके मूलमें मोह है वहाँ सुख शान्ति नहीं। शान्ति- 


का मूल मोहका अभाव है उसके सद्भावमे शान्ति नही। 
( ८।१०।४८ ) 


१६. काम तो उसे कहते है जो आत्माकों शान्तिका कारण 
हो। यदि कार्य करनेसे शान्तिका उदय नहीं हुआ तब व्यर्थ ही 


जन्म गमाया। 
( २४।१०४८ ) 


२०. शान्तिका मार्ग वहाँ हे जहाँ निवृत्ति मार्ग हे । 
( २७।१२॥४८ » 
२९, आगममे शान्ति अशान्ति कुछ भी नहीं। आगम तो 
केबल उनका प्रतिपादन करता है। तीथ, सत्समागम आदियमे भी 
शान्ति ओर अशान्ति नहीं। शान्ति आत्मामे है वहाँ हम खोजते 
नही, उसके प्रतिवन्‍्धक कारणोको हटाते नहीं, निमित्त कारणोंको 
प्रथक्‌ करनेकी चेष्टा करते हैं। उसके प्रतिबन्धक कारण क्रोधादि 
कषाय हैं हम उनको तो हटाते नहीं किन्तु जिन निमित्तोसे क्रोध 


होता है उन्हे दूर करनेका प्रयत्न करते हैं 
( ४।४।५३ ) 
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२२, शान्तिके ज्ञो पिपासु है उन्हें संसार्के आडस्बरोंसे 
अपनी प्रवृत्ति हटनी चाहिये और यह जानना चाहिये कि जिन 
पदार्थमें हम रागहप कर इदष्टानिष्ट कल्पना करते हैं वे पदाथे 
इैप् ओर अनिष्ट नहीं अपि तु जो हमारी रुचिके अनूकूल होते 
है उन्हें हम इष्ट ओर जो प्रतिकूल होते हैं उन्हें अनिष्ठट समझ 
लेते हैं। सबसे पहिले एक तो यही महती अज्ञानता है कि 
हम परको निज मानते हैं। कोई भी पदाथे किसीका नहीं 
सभी पदार्थ अपने-अपने परिणामोके द्वारा संसारमे परिणमत 
रहे हैं। सत्ता समीकी प्रथक प्रथक है। जैसे ६४ पेसे मिल- 
कर १) व्यवहार होता हैं। विचार कर देखों सबसे जघन्य 
भाग एक पेसा है, इसीके सहश ६३ भाग उसमे और हैं। इन ६४ 

गोका एकत्र होना दी तो एक रुपया है । रुपया और क्‍या वस्तु 
है ? जब हम उसके जघन्य अंश एक पैसा पर विचार करते हैं तब 
एक पेसा था एक अंश दूसरे पाव आना अंशसे भिन्न है। इन 
दोनोंको एकहपसे यदि व्यवहार करें तव आध आना ऐसा व्यव- 
हार होता है। यहाँ पर एक अंश दसरेसे मिलकर क्या सर्वेथा 
एक हो गया ! नहीं, परन्तु वन्धावस्थामें आध आना यह व्यवहार 
हाता है । 


(१३॥४।५१ 9 
२३. ज़नताके प्रशंसक शब्दोंसे शान्ति नही आ सकती। 


जनताकी निन्‍दासे न तो अशान्तिका उदय होता है और न स्तुतिसे 
शान्तिका उदय होता है | हमारी कर्पना ही हमें निन्‍्दामें दुःख ओर 
प्रशंसाम सुखका अनुभव कराती हे। देखा जावे तो निन्दाके 
बाक्योंका श्रवण कर हम यह ऋटपना कर लेते हैं कि हमारी निन्‍दा 
की किन्त निन्‍दा हमें इट्ट नहीं, इस तरहसे हम स्वयं दुःख भाजन 
हो जाते हं। जिस समय यह कल्पना विलीन हो जाती हैं दुःख 
मिट जाता है । प्रशंसामें यह कल्पना कर लेते हैं. कि हमारी शंसा 
छू 
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करता है और उसमे इृष्टबुद्धि हो जानेसे हम खुखी हो जाते हैं। 
जिस कालमे यह कल्पना विलीन हो जाती है स्व॒यमेव उस जाति- 
"का सुख नहीं होता | 
प (१४४७१ ॥ 
“ ४२४. आत्माकों शान्ति नही मिलती इसका कारण क्या है 
कुछ समममे नहीं आता। जो भी कार्य करते हैं उसीमे ३3३ 
होती है। पराया अनिष्ट हो इत्यादि अनेक ऐसे कार्य हैं. जिनसे 
आहुलता हो यह तो ठीक ही है परन्तु परका भला हो ऐसा चिन्त- 
बन भी शान्तिका उत्पादक नहीं। जगतमें दो तरहके ही तो कार्य 
हैं। एक वे कार्य जिनमें दूसरोंकों सुखादि देनेका भाव होता हे, 
दूसरे वे जिनमे दूसरोको निरन्तर वेदना देनेके भाव होते हे, 
इनसे अतिरिक्त कार्य ही नहीं। क्‍या करें---बुद्धि कुछ काम नहीं 
करती । निरन्तर व्यग्नता रहती है | पुण्य पाप दोनो त्याग देवें तव 
क्या करें छुछ समममे नहीं आता। आगमसे यह लिखा है कि 
'मोह, राग, ह्वेप त्यागो । सोहका अर्थ लिखा है पर पदार्थमें जो 
निजत्वकी कल्पना है उस्ते त्यागो। यह एक ऐसी विकट समस्या 
है जो कहनेमे तो कोई कठिन नहीं परन्तु उपयोगमे आना कठिन 
है | करना ओर कहना यह दोनो भिन्न हैं। कहनेवाले आयः सभी 
'मिलते है परन्तु उसपर अमल करनेवाले घिरले है। जो हैं वे 
देखनेमें नहीं आते क्योकि वाह्म अबृत्तिसे ही तो अनुमान करेंगे। 
बह ग्रवृत्ति देखनेमें नदी आती । 
( १९४७१ ) 
२५. परिणामोंमे शान्ति उत्पादक जो कार्य हों बह इलाघ्य 
हैं। जिस कार्यके करनेमें शान्ति न हों वह राध्य कोटिमे नहीं 
आता | जिस कार्यके अनन्तर शान्ति आ जावे, अभिमान कठृत्व- 
का लेश न हो वही महतीय कार्य है। पद्चेन्द्रिय विषय सेवनसे 
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उत्तर कालसे तृप्णा रोगकी शान्ति नहीं होती अतः उन विपयोंके 
सेवनकों कोई भी रहवाध्य साननेको प्रस्तुत नहीं होता। प्रायः 
विषय सेचनका प्रत्येक व्यक्ति दःखका कारण मानता है| यद्यपि 
विपय दुखक्े जनक नही; क्योंकि वे तो पुदुगल द्रव्यके गुण है 
अतः न दुःख उत्पादक है ओर सुखके जनक ही हैं। रागादि परिणाम 
ही दु/खके जनक है, क्योकि जिस समय रागादि परिणाम होते है 
उस समय आत्मामे स्वास्थ्य नहीं रहता। जब तक रागादिकी 
निवृत्ति न हो आत्मा अधीन रहता है। जिस समय वह रागादि 
परिणाम ध्वस्त हो जाता हे उसी समय आत्मामे एक विलक्षण 
शान्तिका आविभांव होता है जिससे आत्मामे व्यग्रता मिट जाती 
हैं। व्यग्रताके असावमे आत्मा स्वयमेव मुख, शान्तिका अनुभव 
ऋरन लगता ह । 
( २३॥४।५१ ) 
२६. शान्तिका अर्थ बहुतसे मनुष्योने यह लगा रखा है कि 
भीन करना, पत्थरके तुल्य जड़ हो जाना परन्तु यह वात 
स्वंधा असम्भव है। आत्माका जानना स्वभाव है, जो स्व॒साव है 
वह स्वभाववानसे कभी भी प्रथक नहीं हो सकता। जैसे अम्निका 
इणा स्वभाव ह यदि उप्य न हो तव अग्निका अस्तित्व ही न रहे। 
इसी तरह आत्माछा स्वभाव ज्ञान हे, जहाँ ज्ञान है वहाँ आत्मा है, जहों 
आत्मा है वहाँ घान है। नानके अभावमे आत्माका अस्तित्व ही नहीं। 
वानका कार्य पदार्थोको जानना है तव चाहे संसारी जीव हो, चाहे 
मुक्त जीव हो, पदार्थका विकल्प उसमें आवेगा ही। बिकरपका अथ 
है ज्ञानमे अर्थाकार अवभासन होना। जैसे दर्पणमे जो पदाथ 
उसके समज्ष रहता है वह उसमे भासमान हो जाता है। इसका 
अर्थ यह नही कि जितना लम्बा चोड़ा पदार्थ हो उतना ही दषण हो 
जाबे । परन्तु दर्पणका परिणमन तदाकार हो जाता है। यह मानना 
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पड़ेगा कि उस समय दर्पणका परिणमन पदार्थके निमित्तसे हुआ 
है | जब हम दर्पेणमें मुख देखते हैं तव हमें यह ज्ञान, होता 
है कि दर्पणमें हमारा मुख दिख रहा है और यह भी ज्ञान होता 
है कि दर्पणमें जो मुख है वह हमारे वास्तविक मुखसे भिन्न हे [ 
यदि ऐसा न होता तो दर्पणस्थ मुखमें कालिमा देख जो अपने 
मुखकी कालिमा मेंटते हें वह न मिटाकर दर्षणमें दिखने 
वाले मुखकी ही कालिमा मिटाते | इससे सिद्ध हुआ कि वह मुख 
परस्पर भिन्‍न हैं | इसी तरह ज्ञानमें जो ज्ञेय आता है. वह ज्ञानका 
परिणमन है। श्ेय मिन्‍न पदाये है, एक अंश भी उसका ज्ञानमें 
नहीं आता । इसी तरह ज्ञानमे जो राग आता है वह भिन्न है ऑर 
चरित्रगुणका परिणमन जो रागरूप हुआ बह भिन्‍न है । तथा जिस 
रागरूप प्रकतिके उदयसे हुआ उससे भी भिन्न है। जो पुद्गल 
कर्म मोहनीयकी राग भ्रक्ृतिका उदय हुआ वह तो पुदुगलका ही 
परिणमन है, उस परिणामका कर्ता पुदुगल ही है। वह ज्ञानमें 
नहीं आया, उसके निमित्तको पाकर आत्माके चरित्र गुणमे जो 
विकार हुआ वही ज्ञानमे आया । तब जैसे ज्ञेयका सम्बन्ध साक्षात्‌ 
ज्ञानमें होता वैसा रागप्रकृत्तेके उदयका साक्षात्सम्बन्ध ज्ञानमें 
नहीं होता। तात्पये यह कि ज्ञानसें कोई भी पदार्थ आबे उसके 
प्रथक्‌ करनेका प्रयत्त मत करो । ज्ञान तो प्रकाशक पदार्थ है उसके 
सम्मुख जो भी आवेगा उसे ही वह जानेगा। उसे जानो परल्तु 
उसमें विषाद मृत करो, ज्ञानमें इश्शनिष्ट कल्पना मत करो, यही 
तुम्हारा पुरुषा्थ है, यही शान्तिका मूल उपाय है। 


(२७, २८।४।०१ ) 
२७, प्रतिदिन शान्तिके गीत गानेवाला शान्तिका पात्र नहीं 


होता अपि तु वही महात्मा शान्तिका पान्न हो सकता है जो 
रागादि शत्रुओंसे पराजित न हो । 
४ ४ ( २९४०१ » 
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शू८, शान्तिका उपाय अन्‍्यतन्न नही, अव्यत्र न देखना यही 
| अशान्तिका वीज सी अन्यत्र नहीं। यदि दोनोमेसे एकका 
भी निश्चय हो गया तव दूसरेका निश्चय अनायास हो जाता है। 
पिसे एकत्व भावना होगी उसे अन्यत्व भावनाके अथे प्रयास करने- 
की आवश्यकता नहीं। वस्तुका स्वरूप स्वपरोपादानापोहन ही 
तो है। स्वरूपका उपादान और पर रूपका अपोहन यही वस्तुका 
चस्तुत्व है। संसारमे जितने पदार्थ है उनकी यही व्यवस्था हे । 
एकत्थ भावनामे विधिमुखेन वर्णन है ओर अन्यत्व भावनामे 
निपेधमुखेन वर्णन है। भावना चिन्तनसे यही लाभ है. कि परसे 
भिन्‍त आत्मचिन्तन होनेकी प्रकृति दृह हो जाती है। और 
उसका फल यह होता है कि एक दिन ऐसा आता है कि ज्ञान 
केवल होकर द्पण सदृश पदार्थोका प्रकाशक हो जाता है। मोक्षमे 
आत्मा केबल अपने चतुष्टयसे ही परिणमन करता है। संसारमें 
भी जो परिणमन होता है वह भी स्वकीय द्रव्यमे ही होता है 
परन्तु इतना अन्तर है कि यहाँ जो पदाथे ज्ञानमे आते है उनमे 
किसीमे मोह, किसीमे हेपरूप परिणमन करता है। यह परिणमन 
शुद्ध द्रव्यमे नही होता हैं. केवल पर पदार्थ भांसमान होते हैं । वे 
पदार्थ जो न्ञानमे आते हैं उन्हे ज्लेय नहीं रहने देना यही दूषित 
प्रणाली संसारकी जननी है। संसार कोई प्रथक्‌ पदार्थ नहीं। आत्मा 
ही विभांव पर्याय सहित संसार ओर विभाव परिणति रहित 
असंसार कहलाता है । 


(३१ | ५। ५१ ) 

१६. शान्तिका मार्ग कहीं नहीं आपहीमें है। आपसे तात्पर्य 
आत्मासे है। इसका तात्पय यह है कि हम परके द्वारा शान्ति 
चाहते है, यही महती अज्ञानता है; क्योकि - यह सिद्धान्त है कि 
कोई द्रव्य किसी द्वव्यमे नवीन गुण उत्पन्न नहीं करता है। पदार्थों 
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की उत्पत्ति उपादान कारण और सहकारी कारणोंसे होती है। 
उपादान एक और सहकारी अनेक होते हैं। जैसे घटकी उत्पत्तिमे 
उपादान कारण मृत्तिका और सहकारी कारण दण्ड-चक्र-चीवर- 
कुलालादि हैं। यद्यपि घटकी उत्पत्ति मत्तिका ही मे होती है| 
मृत्तिका ही उसका उपादान कारण है परन्तु फिर भी कुलालादि 
कारण कूटके अभावमे घटरूप पर्याय मृत्तिकामें नहीं देखी जाती। 
अतः ये कुल्लालादि घटोलत्तिमे सहकारी कारण माने जाते हैं। 
इसलिये प्राचीन आचार्योने जहाँ कारणका स्वरूप निर्बेचन क्रिया 
है बहाँपर यही तो लिखा है--'सामग्री जनिका कार्यर्य, नेक 
कारणम अतः इस विषयमें विद्वानोंकी छुतक करना उचित नहीं । 
यहाँपर मुख्य गोण न्‍्यायकी आवश्यकता नहीं, वस्तु स्वरूप 
जाननेकी आवश्यकता है। अन्वयव्यतिरिकगम्यी हि कार्यकारण- 
भाव/' इनमे दोनों ही मुख्य हैं । जब हम उपादान कारणकी 
अपेक्षा कथन करते हैं तब घटका उपादान कारण मिट्टी है। 
निमित्तकी अपेक्षा यदि निरूपण किया जाबे तव छुलालादि 
कारण है । 


(१७। ६। ५१ ) 

३०, शान्तिका आना कोई कठिन बात्त नहीं, आज शान्ति 

आसकती है परन्तु शान्तिके बाधक,जो रागादि दोप हैं उनको तो 

हम त्यागते नहीं। रागादिकके जो उत्पादक निमित्त हें उनको 

त्यागते हैं । उनके त्यागसे रागादिक नहीं जाते अपि तु रागादि 
परिणामोमे उपेक्षा करनेसे रागादि दोषोका अभाव हो सकता है । 


| €१।७।४५१ ) 

३१, शान्तितों तब आवबे जब कपायोंका उपद्रव न हो। 
निरन ७७० ३ 

न्तर पर निन्‍्दा सुननेमें ग्राणी आनन्द मानता है.। जहाँपर 
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परकी निन्‍्दामें जिसे प्रसन्नता होती है उसे आत्मनिन्‍्दामें स्वय- 
मेव विषाद होता है। जिसके निरन्तर हर्प-विपाद रहते हों बह 
कृहेका सम्यस्ज्ञानी ? आत्मा ज्ञान-दशनका पिण्ड है, न जाने 
क्यों ये राग-हेप होते हैं १ इसका मूल कारण केवल हमारा संकल्प 
है अर्थात्‌ परमे निज मान्यता है । यही मानना रागहपका कारण है। 
जब परको निज मानोगे तब उसमे अनुकूलमे राग और प्रतिकूलमें 
दंप करना स्वाभाविक है। यद्यपि रागठ्ेप कपायमय भाव हैं, 
आत्मामे आकुलताके उत्प्रादक है। जहाँ आकुलता है बही दुःख 
है। अतः दुःखके निबारणके लिये सर्वप्रथम परपदार्थोंकी मूच्छा 
त्यागना ही श्रेयस्कर है ! मूरच्छाका लक्षण ही मम॒त्वरूप परिणाम 
है! यद्यपि भमता परिणामका विपय अपना नहीं किन्तु पोही जीव 
उस विपयकों अपना समानता हैं। जिसको अपना मान लिया 
उसकी रक्षा करना उसका कतंव्य हो जाता है, अतः स्वथा परको 
त्यागो यद्दी उपाय शान्तिका उत्पादक है। शान्तिसे ही सुखका 
उदय होता है। शान्तिका कारण पर पदार्थकों त्यागना नहीं है, 
केवल आत्मामे उत्पन्न जो रागादिक परिणाम होते हैं उन्हे त्यागो । 
(२१ ।७। ५१ ) 
४२, जिन्हें अपनी आत्माको शान्ति प्राप्त करना है वे संकोच 
करना छाड़ देवें | 
(२२।७। ५१ 3) 
३३, जिन जीवोको शान्ति रसका आस्वादन करना है उन्हें 
सबसे पहले अपना निर्णयकर मनुष्य जन्मका उद्देश्य निश्चित करना' 
चाहिये। जिनका कोई'उद्दश्य नहीं वह कदापि सुखी नहीं हो सकते। 
(३० ।७। ५१ ) 
३४. शान्ति बही जीव प्राप्त कर सकता है जो इन रागादि 
भाषोंमे अपनापन छोड़ दें | अनन्त जन्मकी कथा तो प्रत्यक्ष नहीं 


-चर्णी-चाणी हरे 


अतः उनके द्वारा छुड्॒ विशेष विचार करना वुद्धिमें नही आता। 
परन्तु इस पर्यायमें जो सुख दुःख हुए चह तो आत्म-प्रत्यक्ष है। 
उनके द्वारा कुछ भलाई हो सकती है । ४ 
* (३१।॥७। ५१ ) 
३५. वास्तवसें शान्तिका मार्ग ते इन सब सतोंके विकट्पोंसे 
'यरे है | शान्तिका मार्ग कही नहीं। सम्पूर्ण पर्यायोंमे जानेपर भी 
मोक्षमागंका लाभ नहीं हुआ। 
(१९।८। ५१ ) 
३६. दुःखका लक्षण आकुलता है। आऊलता जहाँपर होती है 
वहाँ इस आत्माकों अशान्ति रहती है। आत्मा अन्तरक्ष्से शान्ति 
चाहता है परन्तु शान्तिका अनुभव तव हो जब किसी प्रकारकी 
व्यग्रत न हो। सबसे महती व्यम्रता तो शरीरको स्वस्थ 
रखनेकी है। यह शरीर घुदूगल समु दायसे निष्पन्न हुआ है परन्तु 
हम इसे अपना मानते है, प्रथम तो यह मान्यता मिथ्या है। जब 
इसे आत्मीय माना तब इसके रक्षणकी चित्ता रहती है। इसके 
लिये जिन पदार्थेसे प्रत्यक्ष भिन्नता है. उनका संग्रह करना पड़ता 
है। उस संग्रहमे अनेक प्रकारके अनर्थोका आश्रय लेना पड़ता है, 
हिंसा, असत्य, चोरी, व्यभिचार, परिग्रह पदन्च पापोसे अपनेको 
नहीं बचा सकता । बढ़े प्राणियोंका घाव करते देखा जाता है तथा 
अनेक प्राणियोंके मांसको खा जाता है, जिसके द्वारा अल्प सी मय 
'हुआ उसे नही रहने देता, मच्छरादिके निवारणाथ औषधिका 
अयोगकर निमू ल करनेका प्रयत्न करता है । 
(२।९। ७१ ) 
३२७, जव पर पदार्थेमिं निजत्वका संकल्प हो जाता है तब 
उसकी रक्षा करनेका भाव होता है। जो जो पदार्थ उसके रक्षक 


हक 


होते हैं उन सब पदार्थेमें राग और जो जो पदार्थ उसके विरोधी 
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होते हैं उनमें स्वयमेव 6 हो जाता है। जहाँ राग-हपका पिशाच 
आत्मामें आया वहाँ शान्तिका लेश नहीं। शान्तिके अभावमें 
आत्मा निरन्तर व्यग्रभावका पात्र हो जाता है । 
रे (३।९। ५१ ) 
प्ाउयी णि श्रीराणि सुखानि 
राज्य! सुता कलत्राणि शरीराणि सुखानि च | 
संसक्त स्थापि नष्टानि तव जन्मनि जन्मनि ॥ 

3८. राज्य, पुत्री, ख्री, शरीर, सुख थह पदाथथ प्रत्येक जन्ममें 
पाये ओर निरन्तर इनमें।आसक्त रहे फिर भी यह अपनी अवधि- 
पूर्णकर नष्ट हो गये । इनसे न त्तो सुख मिला, और न शान्तिका 
लाम हुआ ! निरूतर इनकों सुखका कारण जान व्यग्रताके पात्र 
रहे | शान्तिका लेश न पाया | शान्तिका उपाय स्वमात्र है। अन्य 
पदार्थ कालब्रय में शान्तिके उत्पादक नहीं हो सकते। 

(२५। ९। ७१ ) 

३६. संसारमे शान्तिकी उपासना करनेवाले वहुत हे परल्तु 
उनका सार्ग प्रथक्‌ प्रथक्‌ है। कोई मनुष्य ऐसे हैं जो पद्नेन्द्रियोके 
विपय ग्राप्त कर उसीसे शान्ति चाहते हैं और आजन्म यह मानव 
जन्म उसीमे बिता देते हैं परन्तु स्थायी शान्ति न मिलनेसे अन्तमे 
इस जन्मको पूणे कर पर जन्मके पात्र हो जाते है। विपय सेवन 
शान्तिका उपाय नहीं, क्योंकि जिस शान्तिके लिये उसे सेवन करते 
हैं उससे शान्ति नहीं मिलती | शान्तिका मूल वाधक पर पदार्थमि 
निजत्व कल्पना है । पर पदार्थ सवेदा पर रहते हैं हम उन्हे अपना 
बनाना चाहते हैं. पर वे अपने नहीं हो सकते। 

( ७१०५१ ) 
४०. यदि शान्तिका आस्वाद चाहते हो तो अन्ध विश्वास- 


को तिलाझलि दो । 
( १३॥३१०।५१ » 
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४९, शान्तिका बाधक यद्यपि वाह्ममें कुछ नहीं फिर भी 
अन्तरक्गष परिणति निरन्तर व्याकुल रहती है। निरन्तर अन्यकी 
चिस्तासे व्यप्न रहते हैं--“थों हो यों करें, जगतके आणी सुमा्ग 
पर चलें, सबको शान्ति मिले, परस्परका वैमनस्य मिट जावे, कोई 
दुखी न हों, व्यथं कलहमें अपना समय नष्ट न करें|” परन्तु 
तत्त्व दृष्टिसे संसार तो इसी रूप रहेगा। जहाँ यह, जीव.अपने 
स्वरूपको विचारे “देखना जानना” ही इसका स्वरूप है, उसपर 
जहाँ स्थिर हो गया अनायास ही सब उपद्रवोसे सुरक्षित हो 
सकता है। परमार्थंसे इसका स्वभाव ही स्वच्छ है। देखनेवाला, 
जाननेवाला मे हूँ. यह एक कल्पना भी मोहद्दीमें होती है । इसका 
स्वभाव तो दर्षणवत्‌ है, दर्षणको इच्छा नहीं कि अमुक पदार्थ 
हममें भासमान हो, स्वयमेव पदार्थका सहश आकार दर्पणमें परि- 
णम॒ जाता है, यही व्यवस्था निर्मोही जीवकी है। जब 
पदाथे व्यवस्था इस प्रकार है तब हमें ह॒पे-विपाद करनेकी 
आवश्यकता नहीं। ( १७१३५ ) 

४२. आजकल जो शिक्षा पद्धति है उसमें भोतिकवादकों 
खूब प्रोत्साहन मिलता है। विज्ञानका इतना अचार है कि वालकी 
भी खाल निकालते हैं। यहाँ तक विज्ञानने आविष्कार किया है 
कि बिना चालकके वायुयान चला जाता है तथा ऐसा अणुबम 
बनाया है कि जिसके द्वारा लाखों मनुष्योंका विध्वंश हो जाता 
है। ऐसी चीरफाड़ करते हैं कि पेटका बालक निकाल कर बाहर 
रखकर पेटका विकार निकाल देते हैं पश्चात्‌ बालकको उसी स्थान 
पर रख देते हैं। यक््मारोगीकी पसुली बाहर निकाल देते हैं 
किन्तु ऐसा आविष्कार किसीने नहीं किया कि यह आत्मा शान्ति- 
का पात्र हो जावे । , (३३३ ३७१ 9 


त्याग 


१. परसाथेसे त्याग करना अन्य बात है, लोक प्रतिष्ठाके 
लिये वाह्मय त्याग करना अन्य वात है। संसासमे कीर्तिके लिये जो 
भी तप आदि कार्य किये जाते हें व सब कायक्केशके लिये होते 
हैं। उनसे आत्महितकी गन्ध भी नहीं आती । कपाय निवृत्तिके 
हेतु जो काये किया जाता है उससे आत्महित होता है और जो 
कार्य केवल कपाय पुष्टिके लिये किया जाता है उससे आत्महित 
नहीं होता । 

(५७१॥४७ ) 


२. त्यागकी महत्ता अभ्यन्तरसे हे? परन्तु उस ओर 
लक्ष्य नहीं ! 
( ११।८।४७ ) 
३. राग सेटनेके उपाय आचार्योने बहुतसे बताए हैं परन्तु 
हम उन्त उपायोका अवलम्वन नहीं लेते। केवल वाह्य त्याग कर 
ही सन्तोप प्राप्त कर लेते हैं | वाह्य वस्तु जिसका हम त्याग करते 
हैं वह शान्तिका कारण नही; क्योकि उस वाह्य वस्तुका आत्मासे 
कोई सम्बन्ध नहीं । 
(२०८।४७ | » 
४. संसार्में सबसे कठिन मूच्छाका त्याग है। लोग पदार्थों 
के त्यागकी चेष्टा करते हैं, अपनेसे अतिरिक्त जो बस्तु है वह स्वत 
व्यक्त है उसके त्यागनेकी क्या आवश्यकता है ९ जो भाव अपने 
आत्माके साथ तन्मय होकर दुखद हें वही त्यागना चाहिये। 
( १4$४८ ) 
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७५, त्यागका महत्त्व उसी समय है जब कि उसको करके भी 
कुछ न चाहे अन्यथा एक प्रकारका व्यापार है। 
( २७।५।४८ ) 
<£. कहीं कहीं वाह्म त्याग भी आम्यन्तर त्यागमे निमिर्त 
हो जाता है। अतः सर्वेथा यह पक्तपात नहीं करना चाहिये कि 
वाह्म त्याग छुछ नहीं । वाह्म त्यागसे तात्पय यह है कि मनुष्य 
पर्यायको पाकर कमसे कम खाद्य पेयकी व्यवस्था उत्तम रखनी 
चाहिये | 
( २॥६४।८ ) 
७, त्यागी वही है जिसके आत्मश्रद्धा पूवक वाह्म त्याग 
हुआ हो, जो अन्तरज्षसे कृपालु हो ओर जीवोंकी दशाका जिसे 
पूणे ध्यान हो । जीवोंके अन्तर्गेंत अपना आत्मा आ गया। स्बे- 
प्रथम तो अपनी दया करता हो यह लक्षण होना आवश्यक 
है। जो अपनी ही दयासे वहिमुख है वह परकी दया करनेमे 
स्वेथा असंगत प्रलापकर लोगोको ठगता है। जो ऐसे त्यागी हों, 
केवल ऊपरी क्रियाकाण्डसे मम्न हों उनका साथ छोड़ो | 
( 4।६।४८ ) 
८. जो त्याग करो किसीसे व्यक्त मत करो। त्यागवृत्तिके 
अनुकूल ही अन्तरद्से काय करो। त्यागकी सफलता चाहते हो 
तो लौकिक कार्योके हेतु आत्मीय परिणतिकों कछुषित मत करो | 
( १०।५)५१ ) 
६. पर द्वव्यकों त्यागनेकी जो 'परिपाटी चली आई है बह 
निमित्त कारणकी मुख्यतासे है। पर द्रव्यस आज तक अपना 
हुआ, न है, और न आगे भी होगा । आत्मामें जो भाव होता है 
चह भी नहीं रहता, अनायास चला जाता है । अन्यकी कथा छोड़ो 
जो क्षणिक भाष हैं वे भी परिणमनशील हैं। जब वह भी परि- 


त्याग 


णमन शील है तव क्षायोपशमिक भाव ओऔद्यिक भाव क्‍या स्थायी 
रह सकते हैं १ किन्तु हम ऐसे भूढ़ हैं कि उनके होनेमे हपे मानते 
हैं। यही फिर नवीन वन्धका कारण हो जाता है। सम्यम्दृष्टि उन्‍हें 
आपनाता नही अतः उसके कर्मोका वन्धन अरुप स्थिति अनुभागको 
लिए हुए होता है। एक दिन बिलकुल नहीं होता । यह अवस्था 
दृशमगुण स्थानमे और उसके आगे होती है। 
(१०७७५१ ) 
१०. वाह्ममें निमित्त कारणोका त्याग हर कोई कर देता हे 
किन्तु जिनके कारण इनकों ग्रहण किया है उनका त्याग अणुमात्र 
भी नहीं। फिर भी प्रयास कर रहे हैं, न जाने कब बात बने १ 
केवल गर्पवादसे कोई तत्त्व नही। 
( १५।७७१ ) 


निज जी अल अनतनना- 


दान 


१, भले ही मलुप्य दान न करे परन्तु अन्यायसे धनाजेन 
छोड़ देवे पर यह कठिन बात है| दानकी पद्धति केवल स्वप्रशंसा- 
के लिये कार्यकारिणी नहीं, वह तो लोभ दूर करनेके लिये हो 
प्रशस्त है । 

( २४।३॥४७ ) 
रखनेसे ैदआ. ध्े 

२. दानमे अनुराग रखनेसे उसका जा फल मिलता है 

ली ० (० 
बह लौकिक विभूति ही तो है, परमाथ तो नहीं ! 

( २५।९॥४७ ) 

३8. अभ्यन्तर प्रवृत्तिमे जो कपाय है उसका त्याग जो कर 

हि 5 
देता है घद़ी सत्यपथानुगामी दानी है। 

(११३।५४८ ) 
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४. दान पहिले पात्र बुद्धिसे होता था, अब हम तुम्हारा 
उपकार करते हैं इस बुद्धिसे दान देते हैं | वस्तुतः लोभके 

त्यागकों ही दान कहते 
(१९७४८ 0 


ध्यान 


१, उपयोगकी स्थिरता ही ध्यानका कारण है। ध्यान दो 
प्रकारका है। एक तो संसारका कारण है जिसके आर्त्त, रोद् दो 
भेद हैं । दूसरा संसारके नाशका कारण है। उसके भी दो भेद 

एक धर्मध्यान, दूसरा शुक्लध्यान | उसमे धर्मेध्यान 
शुभ परिणामोंका सम्बन्ध ।होनेसे यद्यपि वन्‍्धका भी कारण 
होता है परन्तु परम्परा वन्धामावमे भी कारण पड़ता हे। 
चतुर्थ पत्चम गुणस्थान तक रोद्रध्यान रहता है परन्तु वह ध्यान 
नरक तियेग्गतिका कारण नहीं होता; क्योंकि सम्यग्दृष्टिके जो 
रोद्रध्यान होता है वह अप्रत्याख्यानके तीत्र उदयमे होता है | 
वह चाहता नही, वह शुभ परिणामोंकों भी नहीं चाहता फिर भी 
उनके कार्याकी करता है| इससे सिद्ध हुआ कि बिना अभिलापाके 


भी काय होते हैं, यह वात आते, रौद ध्यानोंपे भी सम्भव है । 
(७७।७५१ ) 


ओर अनज अजल्‍ननच 


व्रत 


१, व्रत उत्तम वस्तु हे परन्तु यह काल इस तरहका छुद्र है कि 
ब्रतका निर्वाह होना कठिन है। कोई घर ऐसा नहीं जिसमे अस्पताल- 
की ओपधि प्रयोगमे न लाई जाती हो । 
कं ( १२॥७॥४७ ) 


9९ ४ त्र्त 


२, व्रतके माने तो यह है कि आगसके विरुद्ध प्रवृत्ति न होनी 
चाहिये । तथा ऐसा करना प्रायश्रित्तसे भी शुद्ध नहीं हो सकता। 
जानकर अपराध करना अत्यन्त अन्याय है। 

* ( १४।७।४७ 

३, विवेकहीन व्रत संसारका कारण है। विवेकसे तालपये 
चरणानुयोगकी पद्धतिके ज्ञानसे हे । 


2 
रथ 


( १७।६।४८ ) 
४. अपने परिणाम निमेल रहे इसलिये व्रत पालो | 
( १८६॥४८ ) 
धू, व्रतोंका फल संवर पूर्वक निजेर है; क्योंकि ब्रतका भेद है 
उसे तप कहते हैं। वाह्मतपोमें अनशन आता है। इसे तेला 
कहते हैं। इससे आठ भक्तका त्याग होता है । 


( १९९४८ ) 
. महावीर सन्देश 

१, श्रीवीरप्रभुकी स्तुति किसको कल्याणप्रद नहीं है। 
संसारकी असारता जान उन्होने इससे स्नेह छोड़ा, भ्ात्मकल्याण 
किया और उनके निमित्तसे संसारका कल्याण हुआ। यद्यपि 
भगवानको इच्छा नहीं कि मेरे द्वारा जगतका उपकार हो परन्तु 
सहज निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध ऐसा बन रहा है। जैसे सूर्योदियमे 
प्राणी अपने अपने कारयेमे लग जाते हैं उसी तरह वीतराग सर्वृज्ञ 
प्रदर्शित पदार्थों को अवगत कर जीव सुमार्गमें प्रवृत्ति करने लग 


बाते हैं। श्रीवीरप्रमु पदार्थेकि ज्ञाता-दृष्टा हैं किसीसे न राग है न 
9 ह्र्षके 
हू प है। राग-हपके वशीमूत् होकर प्राणी सात्र संसार वंधनमे पड़ा 


स्रणी-वाणी ८० 


«६९१ 


हुआ नाना दुखोंका भार वहन करता है। जिन जीवोंने वस्तु 
, स्वरूप जान लिया वे इन वाह्म पदार्थोको भिन्न जान न्‌ तो उन्हें 
' अपनानेकी चेक करते हैं और न त्यागनेकी चेष्टा करते हैं । जिनके 
"ऊेदज्ञानसे पविमल अभिप्राय हो गया है वे न तो किसी पदार्थंको 
ग्रहण करनेकी चेष्ट करते हैं ओर न त्यागनेका प्रयत्न करते हैं 
क्योकि वे उनसे आत्मीय गुणोंका अभाव देखते हैं । 
( १९। २०, १। ४७ » 
२. श्रीवीस्पाभुने अहिसातत्त्वका साज्षात्‌ रूप दिखाया। 
आपहीके प्रभावसे भारतवर्षमे हिंसाका अन्त हुआ। आज भी 
संसारमे अहिंसाका जो महत्त्व हे वहभी वीर प्रभुका ही महात्यय है। 
(२१। ४ | ४८ ) 
है महावीर स्वामीने इस संसारकों दिखा दिया कि मोक्ष- 
मार्ग तो यह है। इस संसारकी गति विचित्र है। इसमे अना- 
त्मीय पदार्थेके संसगेंसे आत्माकी जो!दशा हो रही हे वह किसीसे 
छिपी नहीं है। 
( २७ । ६। ४८ ) 


४. वास्तवमें महावीरप्रभुने यह दिखा दिया कि हे जीचो ! 
आत्म-हिंसा मत करो, यही अछिंसाकी जननी है। अपनी हिसासे 
ही आत्मा अनन्त संसारका पात्र होता है । 

( २५ । ६। ४८ ) 


ब्डः००-डत 
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१. शान्त रहो, किसीका भय सत करो, आत्माकों भत्रिन' 
मत करो | सलिन भाव ही परकी उपासना कराता है। देवदत्त 
धनी है, ओर यन्नदृत्त निर्धन है। वह निरन्तर धनी होनेके लिये 
देवदत्तका स्मरण करता है, उसने जिन उपायोंसे धनाजेन किया 
है उन उपायोकी पूजा करता है, उनसे धनी होनेकी आकांक्षा भी 
करता है ? पर क्या वह उपाय उसे धनी वना देंगे ? नहीं। इसी 
प्रकार हम संसारी हैं और जो जीव मुक्त हो गये है उनका निर- 
न्तर स्मरण करते हैं तथा जिन उपायोसे उनकी सुक्ति हुई है उन 
उपायोकी गा वजाकर पूजा करते है, व्याख्यानोके द्वारा जगतमें 
उसका ग्चार करते है, तो क्या इन क्रियाओंसे हमारी मुक्ति हो 
जावेगी, कदापि नहीं । 

(२२। ४। ४७ » 


२. आननन्‍दसे जीवन विताओं | यदि कोई तुम्हारे साथ 
मिथ्या आचरण करे तो उसके प्रति भी समता भाव रक्खों। 
संसास्म तुमने जो पर्याय ्राप्त की है 'बह कर्मकृत है । स्वेथा यह 
मत सममो, उसमे तुम्हारा भी हाथ है। यदि तुम मोहाद्रिप 
ने परिणामा तो कोन तुम्हे बाध्य करता है ? आजतक जो पर्याय 
पाई उससे तुमने निजत्वकी कल्पना की, यही कल्पना संप्तारकी 
जननी है। इस कल्पनाके बश होकर तुमने जो जो अनर्थ किये 
उसने भी संसार लता को बढ़ानेम जल सिद्ननका का काम किया । 


६ 
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आवश्यकता है निर्माहता रूप कुल्हाड़ी की जो इन संसारत्ता 
जालोंकों काटकर मोक्षुमाग साफ कर सके | 
(२८। ४। ४७ ) 
8३, जगतको प्रसन्न करनेकी चेष्टा आत्माके पतनका कारण 
है। आत्माका पतन अपनी मुग्धता से होता है। अपनी निर्मेमता 
ही संसारकी नाशक है | 
(२८ । ४। ४७ ) 
४, संसार गहन वन है। इसमें जीव अपने ही विश्वम 
भावसे उलमा है। बैते विचारकर देखा जावे तो जिस भावसे इस 
संसार अटवीमें हम भूले हैं यदि उस भावको छोड़ देवें तो अना- 
यास ही संसार बन्धनसे मुक्त हो सकते हैं । 
(३०।७। ४७ ) 
५. जब संसारकी असारता जान ली तव ऐसा उपाय करो 
'कि अब संसारमें न रुलना पढ़े । 
(६।८। ४७ ) 
६. मोक्षमागेमें जो प्रधान कारण हैं वे आत्मा के ही स्वच्छ 
शुण हैं। उनका विकाश सामग्रीके सद्भावमें होगा। आहु- 
लतासे कुछ न होगा । 
४ (१२।९। ४७ ) 
७. हे भगवान ! कब संसार समुद्र्से पार होनेका अचसर 
आधवेगा ९ अचसर आना दूर नहीं, यह तो हमारे परिणामोंकी 
निर्मलता पर निर्भर है। केवल गल्पवादसे कुछ नहीं होगा। कार्ये 
करनेसे दोता है, कोई भी कार्य संसारमे दुलेभ नही । 
' ; ( २३ ।.३ | ४८ ) 
८. मोक्षमार्गके इच्छुकोंको सब पदार्थेसे प्रेम हटाना चाहिये। 
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प्रेम हटानेके लिये अनात्मीय पदार्थमे आत्मीय बुद्धिकों त्याग 
देना चाहिये | 
(२।४।४८ ) 
» £. श्रीकुन्दकुन्द महाराजने शुभोपयोगकी सहशता अशुभोप- 
योंगके साथ दिखाई है और युक्तिपूवेक यह निर्विवाद सिद्ध किया 
कि मोक्षार्थी जीवोको दोनो ही हेय हैं । 
(८। ४। ४८ ) 
१०, भोक्ष पथिककों न राग करना, न हप करना, केबल 
सध्यस्थ ही रहना चाहिये । 
(२९। ५। ४८ ) 
११, श्रेयोमार्ग तो आन्तरिक कछुषताके अभावमे है | 
(१३।७। ४८ ) 
१२, संसारकी प्रक्रिया हम लोग पर पदार्थेसे मानते हे। 
इसमे मुख्य आत्मा ही इसका कर्ता है, शेप द्रय अचेतन है, उनके 
अन्दर चेतना नहीं। स्वयं क्‍या करें १ ये भाव उन द्रव्योके 
अभ्यन्तर में नहीं, सव कतेव्य चेतनका है, संसारकी रचना इसीके 
परिणामोका फल है ओर संसारके वन्धनसे छूटना भी इसीके 
परिणामोका फल है। जिन परिणासोंसे संसार होता हे उनका 
त्याग ही मुक्तिका मार्ग है अतः परमाथेके लिये पुरुषाथं ही 
कारण है । 
(१३,१४ «| ४८ ) 
१३, कल्याणका मार्ग केवल आत्मतत्त्वके यथार्थ भेद-ज्ञानमे 
है। भेद-आानके वलसे ही आत्मा स्वतन्त्र होता है। स्वतन्त्रता 
ही मोक्ष है। पारतन्त््य निवृत्ति, स्वातन्त्रयोपलब्धि ही मोक्ष है। 
मोक्ष मार्गेका मूल कारण पर पदार्थंकों सहायता न चाहना है। 
कर्मका सम्बन्ध अनादि कालसे चला आया है उसका छूटना 
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परिश्रम साध्य है। परिश्रमका अर्थ मानसिक, वाचनिक, कायिक 
व्यापार नहीं किन्तु आत्मतत्त्वमें जो अन्यथा कत्पना है उसे 
त्यागना ही सच्चा परिश्रम है। त्याग विना कुछ सिद्धि नहीं अतः 
सबसे पहिले अपना विश्वास करना ही मोक्षसार्गकी सीढ़ी है। 
विश्वासके साथ ज्ञान और चारित्रका भी उदय हो जाता है; क्‍योंकि 
यह दोनों ही गुण स्वतन्त्र हैं अतः उसी कालमे उनका भी परि 
णमन द्वोता है। इसलिये हमे श्रद्धा गुणकी आवश्यकता है परन्तु 
वह श्रद्धा सामान्य--विशेषरूपसे जब तक पदार्थंका परिचय न 
हो, नहीं होती । 
( २८।३॥५१ ) 
१४. पुण्य और पाप दोनों समान हैं। पुण्यके उदयमे ऐंठ 
और पापके उदयमें दीनता होती है । दोनों ही आत्माके कल्याण- 
के उदयमे बाधक हैं। अतः जिन्हें आत्मकल्याण करना हो उन्हें 
दोनोंसे ममताभाव छोड़ना चाहिये। सोने और लोहेकी वेड़ीवत्त्‌ 
दोनों ही बन्धनके कारण हैं, अतः मुमुछु जनोंको दोनो ही उपेक्ष: 
णीय है। मलुष्य जन्मकी सार्थकता तो इसमे हे कि दोनों ही 
वन्धन तोड़ने योग्य है । 
( ३१।३।७५१ ) 
१४, बही मनुष्य संसारसे सुक्त होनेका पात्र है जो पर 
पदार्थेसि सम्पर्क त्याग दे | पर पदार्थका न तो हम कुछ उपकार 
ही कर सकते है और न अनुपकार ही कर सकते हैं। संसारमें 
जितने पदार्थ हैं अपने अपने गुण पर्यायोंसे पूरित हैं। उनके जो 
परिणमन हैं स्वाधीन हैं। उस परिणमनसें उपादान और सहकारी 
कारणका समूह ही उपकारी है परन्तु कार्य परिणत उपादान ही 
होता है। 
(७।४।७५१ » 
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१६. सभी इस संसार वन्धनसे मुक्त होनेकी चेश्टा करते 
है। इसके पहिले आवश्यकता इस वोधकी है कि जो संसार 
चन्धनसे मुक्त होनेकी अभिलापा करता है वह केसा है ९ उसका 
ज्ञान होना सबसे पहिले होना चाहिये। अर्थात्‌ जब हमको यह 
ज्ञान नही तो जिस दुःखको दूर करना चाहते हैं वह दुःख किसके 
. अस्तित्वमे ह त्व उसकी नि4्ति कैसे करेंगे ? यह कठिन बात 
: नहीं। आत्माका ज्ञान किसको नहीं, प्रायः आवाल वृद्ध सभीको 
. निजका ज्ञान है | किसीको अनुचित शब्दोका प्रयोग करो तो वह 
व्यक्ति तत्काल उत्तर देता है कि महाशय | सम्भलकर बोलिये, 
जो वचन आपको अनिष्ट है बह हमको भी तो अनिष्ट हैं, अतः 
आत्मज्ञानके निमित्त प्रयास करनेकी आवश्यकता नहीं। आवश्य- 
कता इस बातकी है कि आत्मामे जो इष्टानि.्ट कस्पनाएँ होती हैं 
उन्हें न होने दो । 

क्रिसीकी स्री मर गई, वह रोने लगा। दूसरेने समझाया 
भैया ! रोना व्यर्थ है, संसारमे एसी घटनाएँ तो होती ही है। 
अभी १५ दिन ही हुए हैं जब मेरी क्ली जो कि आपकी ख्रीसे 
अत्यन्त सुन्दरी थी मरी, उस समय आप क्‍यों न रोये ९९ 


उसने उत्तर दिया--“उसमे मेरी निजत्व बुद्धि नहीं थी, अर्थात्‌ 
उसमे मेरा मोह नही था कि यह मेरी है। मेरे रोनेका कारण यह 
ह कि इस ज्रीमेः यह मेरी हे” ऐसी कल्पना थी। इससे सिद्ध 
ह किन तो आपकी सत्री मेरी थी ओर न मेरी ल्रीही भेरी थी, 
परन्तु दोनोमे केवल यही अन्तर है कि इसमे,जो यह भेरौ हे! 
ऐसी कल्पना है वही दुःखका कारण है । और वह कल्पना क्‍यों 
हुई इसका कारण है कि हमारी यह जो विद्यमान पर्याय है उसमें 
अहंचुद्धि है! यही अहंकार ममकार संसारके उत्पादक श्रचण्ड 
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रजनीचर हैं। जिन्हें संसार भ्रमणसे भय है उन्हे पहिले हो इन 
राज्सोंका विनाश करना चाहिये । 
(३० | ४ | ५१ » 
१७, निम्चयका अथे भूताये और व्यवहारका अथे अभूताथ है। 
अब निश्चयसे विचार किया जावे तब रागादिक॑ मावोंका आत्मा कर्ता 
है और व्यवहारसे देखा जावे तब कमे कर्ता है। इसी तरहसे 
ज्ञानावरणादि कर्मोंका कर्ता निश्चयसे पुदूगल् और व्यवहार 
द्वारा जीव कर्ता हे। यह सिद्धान्त हे कि एक द्रव्य अन्य द्वव्यरूप 
नहीं होता । यह कहने मात्रकी वात नहीं प्रत्यक्ष भी देखनेमें 
आता है। जैसे मिट्टीका घट बनता है, उसमे पानी, हंचा, चाक, 
डोरा, दण्ड, कुम्भकार आदि अनेक निमित्त होते हैं, बिना इन 
निमित्तोंके घट नहीं बन सकता । किन्तु जब घट बन जाता है तब 
उसके साथ आग,पानी, हवा, छुम्भकारादिका लेश भी नहीं रहता। 
इससे सिद्ध हुआ कि घटका उपादान कारण मिट्टी ही है। इसी 
प्रकार रागादिकी उत्पत्ति अनेक कारणोंसे होनेपर अन्तमे उसका 
जो उपादान था वही रह जाता है। शेष निमित्त कारण कोई नहीं 
रहता । जब यह निश्चय हो गया कि रागादिकी उत्पत्ति आत्मामें 
होती है तभी आत्मा दुःखका पात्र होता है। अतः रागादिकको 
मैटनेके लिये उनके होनेपर गले पड़े बजाय सरे? इस कहावतके 
अनुसार उन्हें अपनाना न चाहिये। उनमे आसक्त न हो यही 
वेड़ा पार होनेका उपाय है । 
(१९। ७५१७१ 2 
१८. परके सम्बन्धसे ही आत्मामे पर कर्पना होने लगती 
है। यही कल्पना आगामी निजमें परकी कल्पना कराती है। 
यही.कल्पना अनादिसे आजतक रही । इसमें यही प्रमाण है जो 
हम निरन्तर व्यप्न रहते हैं। अनेक महानुभावोंका समागम करके 
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मह॒ती विपन्निसे मुक्त होनेमें विफल प्रयत्ञ रहते हैं। मुक्त 
होनमे न तो समागम कारण है ओर न॒तीर्थ यात्राओमें उपयोग 
लगाना, लाखो रुपयोंका व्यय करना भी कारण है। तीर्थ भी 
हमारी ही कल्पना है, जिसके द्वारा संसार समुद्रसे तिर जाबे इसीको 
तो तीथ शब्दसे व्यवहार करते हैं । अब बताओ क्‍या गयां, काशी 
आदि स्थानोको स्पशे करनेसे आत्मा संसारके पापोसे मुक्त हो 
सकता है ९ अथवा साज्ञात्‌ तीर्थ सगवान्‌ अहंन्तदेवकी वन्दनासे 
मुक्त हो सकते हैं १ भगवान्‌ तीर्थक्ृतदेवके वन्दन आदि कार्योंसे 
पुण्यवन्ध ही तो होगा ९ संसारवन्धनसे मुक्त होनेका मार्ग तो उन्हीं 
भगवानने निर्दिष्ट किया है । यदि संसार वन्धनसे मुक्त होनेकी 
अभिलापा है तब जो परिणाम संसारके जनक हें उन्हे त्यागों। 
संसारका कारण योग और कपाय है इन्हे त्यागों। मिश्वल हो, 
निष्कषाय हो, यही मुक्तिमार्ग है, और छुछ नहीं । 
(२५।५। ५१ » 
११, परमाथे पथ केवल आत्माकी एक पर्याय है जो पर- 
मार्थका उत्पादक है। 'परमार्थका उत्पादक यह सी व्यवहार हे। 
व्यवहार वही होता है जहाँ अन्यकी अपेक्षा की जाती हे । सम्यग्द- 
शेन, ज्ञान, चारित्र ये तीनो धर्म व्यवहास्से मोक्षमार्ग है, निश्चयसे 
तो एक आत्मा ही मोक्षमागे हे । जिस समय यह संध्षारका कारण 
होता है उस समय इसका परिणमन मोह रागह्देपरूप रहता है। 
जब मोक्षमागमे जाता है तव वे परिणमन सम्यग्दशन, ज्ञान, 
चारित्ररूप हो जाते हैं। यहाँ पर गुण और गुणी यह दोनों 
व्यवहार अपेक्षा नाम हैं । इनमें प्रदेश भेद नहीं। केवल संज्ञा 
संख्या प्रयोजनादि भेदसे भिन्नता आत्मा ओर गुणमे है। हम 
अनादिसे पर पदार्थके सम्वन्धसे इस संसारकी विडस्वनाको अपना 
मान किस तरह व्यग्न और ढुःखके पात्र वन रहे है जो किसीसे 
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गुप्त नहीं | हमारी प्रकृति इतनी कायर हो गई है कि निरन्तर पर- 
पदार्थोंके द्वारा सुखी बनना चाहते हैं | सुख की उत्पत्ति तो इस 
“इन्द्द दशासे मुक्त होने पर ही होगी । 
(२।६। ५११ 
२०. बहुत कम बोलो, व्यथ चिन्ता मत करो, मोह त्यागो, 
यही ध्यान करनेका मूल उपाय है। ध्यान संसार और मोश्षका 
मार्ग नहीं | पर पदार्थमे जो आत्मकर्पना है वही संसारकी 
जननी है । जहाँ परसे सम्बन्ध विच्छेद हो गया, अनायास ही 
मुक्ति मागेके पथिक होनेका सुअचसर आगया | 
(३।६।५१ ) 
२१, सबेदा प्रसन्न रहो, मोक्षमार्ग इसके बिना नहीं मिलता। 
प्रसन्नतासे ही विशुद्धताका उदय होता है । विशुद्धता बिना किसी 
उत्तम कार्यमें उपयोग नहीं लगता । 
(५।७।४७१ ) 
२२९. आत्माकी महिमा अचिन्त्य है। इसने इतना भयद्डुर 
उत्पात किया कि बहुज्ञानी भी प्रायः इसका निर्वेचनकर अशान्त 
रहते हैं। निबेचनसे ही शान्ति नही मिलती और न आत्मज्ञानसे 
ही शान्ति मिलती है। निर्वेचन शान्तिका कारण नहीं, निर्वेचन तो 
दव्यश्र॒तके द्वारा ग्रायः बहुतसे पण्डित कर देते हैं । आत्माका ज्ञान 
दोनेसे शान्ति हो यह भी नहीं देखा जाता। आत्मज्ञान किसको 
नहीं ९ किसीको छुछ कहो, तत्काल ही वह समझ जाता है कि 
'अमुक ने हमको यह कहा। यही तो स्वपरविवेक है। परन्तु 
इसमें कुछ ज्ुटि है जिससे यह होकर भी शान्ति नहीं पाता। वह 
क्या है ९ आगमसे इसे रागह्वेष कहा है, राग माने श्रीतिरूप परि- 
णाम और ह्ष माने अप्रीतिरूप परिणाम। यही परिणाम तो 
अशान्तिके उत्पादक हैं । प्रत्येक श्राणी इनको अशान्तिका हेतु जान 


से 


न 
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प्रथक्‌ करना चाहता है परन्तु दूर नहीं कर सकता। इसका जो 
कारण है, उसे दूर करनेवाला जो है वही मोक्षमार्गका पात्न है। 
अन्यथा कितना ही बिद्वान्‌ हो, त्यागी हो, तपस्वी हो, मोश्षमार्गे- 
की पात्र नही हो सकता | और न जो विद्वान है, न त्यागी तपस्बी 
हे किन्तु जिसने रागह्ेपके मूल कारणपर विजय प्राप्त कर ली है बही 
मोक्षमार्गका अधिकारी है । 

(११ ।७। ७१ ) 


२३, आपको जानो, परको अपना मानना छोड़ दो यही 
संसार उच्छेदका कारण है । आपको क्या जानें ? आपको आपही 
मानों, परको अपना सानना छोड़ दो । 

॥॒ (१६९ ।९) ५१ ) 

२४. परसे सम्बन्ध रखना ही संसारका मूल कारण है। 

रे ३ पे 
यद्यपि वन्धावस्थामे हम अनादिसे हैं और उससे प्रथक्‌ होना 
ग्रायः कठिन है । परन्तु जब सव पदाथे आत्मीय आत्मीय स्वरूपसे 
प्रथक हैं तब उनमे प्रथकता करना ही भूल है। उनसे एकत्व 
भाननेकी जो प्रणाली हम स्वीकार किये हें उसे त्यागना ही मोक्षका 
उपाय है । 
(२२। ९ । ७५१ 2 
/तृदा बन्धो यदा चित्त सक्त कास्वपि दृशिषु। 
हर ५ पल 

तदा मोक्षो यदाचित्तमसक्त सवंदृष्टिषु ॥ 

२५. जब तक यह चित्त किसी दृष्टि या मतमे आसक्त हे 
तब तक ही वन्ध हे | जिस समय यह मन सवे मतोंगे अनासक्त हो 
जाता है उसी कालमें आत्माका मोक्ष है । 

(२११०१ ७५१ ) 
“भुक्तिमिच्छसि चेत्‌ तात | विषयान्‌ विषवत्त्यज | 


क्षमाजेवदयाशौचसत्य॑ पीयूपवद्धज ॥/ 
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२६. हे तात | यदि आप मुक्तिकी अमिलाषा रखते हो तो 
विपयोंकी विषके सहश जान त्याग करो ओर क्षमा, आजब, पर- 
जीवानुकम्पा, पवित्रता तथा सत्य धर्मको अम्रतके सहश सेवन 
करो। यद्यपि जिन जीवोंने पद्चेन्द्रियके विपयमें अनुराग त्याग 
दिया उनके शेष घर्म अनायास ही आ जाते है । जैसे जल अप्निके 
सम्बन्धकों पाकर उष्ण हो जाता है | जहाँ उष्णपना निकल जाता है. 
जलका स्वाभाविक शीतगुण स्वयभेव प्रगट हो जाता है। इसी 
तरह जब आत्मामे विषय सेवनकी अभिलापा मिट जाती है अना- 
यास आत्मश्रद्धा,ज्ञान और चारित्र स्वयमेव व्यक्त हो जाते हैं। स्पर्श- 
रस-गम्ध-बर्ण-शब्द यह पुद्गलके गुण पर्याय हैं | अज्ञानी आत्मा इन 
विषयोको अपने जान सेवन करता था। जिस कालमे इन बविपयो- 
को त्यागा; जो इनमे अभेदवुद्धि थी स्वयमेष अनायास बिलीन 
हो गयी। जिनको पर जाना तभी तो उनमे रागादिकका अभाव 
है। राग ही तो आत्माके चारित्र गुणका घातक था। रागादि 
जानेसे अनायास बीतरागताका विकाश हो गया। बीतरागताके 
विकाश होते ही आकुलतारूप विकार भी आपसे आप चला 
गया तब आत्माका हित जो सुख है स्वयमेव मिल गया। 


(१४। १९२। ७१ » 


९ 
सम्परदशन 
(१. सम्यग्दशेन जिसके हो जाता है उसके समता, क्षमता, 
आजब, सत्यधर्मका उदय हो जाता है तथा साथ ही शौच गुणका 
उद्य होता है जिसके होनेपर लोभको मात्रा कम हो जाती है। अतः 
उसे हम जघन्य साधु कह, सकेते हैं | शेष तप, त्याग आर्किचन 
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ब्रद्मचये जहॉपर होते है वहाँ साधुकी पूणेता हो जाती है । साधुपना 
कहींसे आता नहीं। जहाँगपर आत्मा स्वय॑ स्वकीय परिणामोके 
द्वारा स्वको स्थके अर्थ स्वमें स्वकों अज्ीकार करता है वहीं 
सिद्धपदभाक्‌ हो जाता है। सिद्धका स्मरण कालान्तरमे सिद्ध 
पदका पात्र बना देता है। अहेद्धक्ति, प्रवचनभक्ति, धर्मानुराग, 
त्याग, तप आदि तो आश्रवके कारण हैं । अहंद्गक्ति तीथेड्टर पद- 
प्राप्तिमि कारण पढ़ती है किन्तु सिद्धभक्ति साक्षात्‌ मोक्षजनक है । 
तीथड्व्‌रदेव सिद्धमक्ति ही का अवलम्वन करते हैं । अहेद्भक्ति और 
सिद्धभक्तिमे अन्तर है, अहेद्धक्तिमे तीथंड्डए,.के समगशरणादि भी 
आते हैं, सिद्धमक्तिमें केवल आत्मपरिणति ही है । 

परमार्थसे सम्यस्दष्टि ही घर्म, अथे, काम पुरुषार्थोका पात्र है। 
यह त्रिवर्ग जहापर एक साथ हो वही शोभा है। «जहाँ धर्म हो वहाँ 
काम और अथे, और जहाँ काम, अथे हों वहाँ धर्म हो तव तो 
इनकी गणना पुरुपा्थेम है अन्यथा इनका नाम पुरुपाथे नहीं, 
संसारवर्थक ही हैं] धर्मक्रे अर्थ जहॉपर अथे और काम हों वे तो 
उपयोगी हैं ओर जहाँ केवल अर्थोपर्जनकी मुख्यता है, काम सेवन 
केवल विपय लिप्साके लिये हो तव वे दोनो पुरुषाथे संसार वर्धक 
ही हैं | जह्यॉपर केवल धनाजनकी ही मुख्यता है. उसके न तो धर्म 
ही होता है और न काम | तथा जहाँ केवल पुण्यकी मुख्यतासे 
धर्म कमाया जाता है वह धर्म केवल संसार द्वीका पोषक है। पुण्य 
केवल आत्माकी स्वपरिणति नहीं, विक्ृत परिणति है। उससे 
आत्मगुणके विकाशकी क्षति रहती है। प्रथम तो पुण्य परिणामर्से 
परावलम्बन ही रहता है, शुद्ध संत्रयोगसे केवल पुण्य बन्ध ही 
होता है । परोपकार करनेमें जो भाव होते हैं वे भी परावलस्बी 
भाव हैं । जहाँ परकी अपेक्षा न रहे और आत्माकी सिथ्या परिणति 
एकदम चली जावे वहीं पर आत्मा निर्विकत्प हो जाता है। 
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स्वाश्रय परिणतिके होनेसे शान्त भावका अनुभव करता है। वही 
परिणति उपादेय है । 
(२३। ८ । ५३ ) 
२. संबर पूर्वक जो निजेरा होती है वही मोक्षमार्गमें उप» 
योगिनी है । वह निज सम्यम्दष्टिके दी होती है । वन्ध फलानु 
भवन ही निजेरा है। वह फल चाहे सम्यस्दष्टि हो चाहे मिथ्या- 
दृष्टि हो भोगना पड़ता है। किन्तु मिथ्यादृष्टिके रागादिक भावोकरे 
सद्भावसे वन्यका निमित्त हो जाता हे ओर सम्यमग्दष्टिके समग्र 
भोगोम रागादि भाषोंके न होनेसे निजेराका निमित्त हो जाता हें। 
यह सामाध्य ज्ञान और वीतरागताकी है | ज्ञानकी सामथ्ये अचि- 
न्य है। जैसे कोई विष वैद्य विष खाकरके अमोध चिद्याके प्रसाद- 
से मरणको ग्राप्त नहीं होता एवं सम्यग्दष्टि जीव पूर्व कर्म छारा 
आगत घविषयोको भोग करके भी वन्धको प्राप्त नहीं होता। यह 
उसके ज्ञानका वल है। सम्यम्द्ृष्टि होनेके अनन्तर ऐसी निर्मल 
आत्मा हो जाती है कि फिर संसार वन्धनसे विम्नुक्त हो जाता है। 
(८। १४२१। ७५१ ) 
३. सम्फादशेनमे परकों निज माननेका अभिप्राय मिट जाता 
है। पश्चात्‌ सबको त्याग स्वात्मामें लीन हो जाता है। अतः 
जिनके वह हो गया उनके सभी कारये सम्पन्न हो गये क्‍योंकि 
आत्माका हित मोक्ष है । मोक्षका उपाय सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्र 
है अतः सब इन्द्रको छोड़ इसीमे लगी । 
(१२।१२। ७१ ) 


अनजानी अनिनिननानन असर. 


ज्ञान गुण राशि 


१. ज्ञान गुण वास्तवसे अ्रकाशक है। जो वस्तु इसके समन 
आती है वह उसके निमित्तको पाकर अपने स्वरूपमें उसका भान 
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करने लगता है। परमा्थसे न तो कोई कहीं जाता है और न कोई 
किसीका कता-धर्ता है व्यवहारिक प्रवृत्तिमे यह सब होता है। 


( १५। ८ | ४८ ) 


२. ज्ञानादि गुणोका विकाश ज्ञानाबरण क्मके क्षयोपशमसे 
होता है परन्तु क्ञयोपशमके होनेपर यदि मोहोद्य मन्द न हुआ 


तव उस ज्ञानसे यथाथे लाभ नहीं । ; 


(२७ १० | ४८ ) 
३. ज्ञानका विकाश क्षयोपशमाधीन है । सम्यकत्व मिथ्यात्व 
ज्ञानमे जो व्यपदेश होता है वह परकृृत है। सामान्य ज्ञानमें 
जाननेकी मुख्यता हे । 
(२१९ । १० | ४८ ) 
४. शिक्षाका उद्ृश्य शान्ति है। उसका कारण आध्यात्मिक 
शिक्षा है। आध्यात्मिक शिक्षाते ही मनुष्य ऐहिक एवं पारलोकिक 
शान्तिका भाजन हो सकता हे । 
(२२। १२। ४८ ) 
५, धार्मिक शिक्षा किसी सम्प्रदाय विशेष की नहीं । वह तो 
प्रत्येक प्राणीकी सम्पत्ति है। उसका आदरपूर्वक अचार करना 
राष्ट्रका मुख्य कर्तव्य है। जिस राष्ट्रमें उसके विना केवल लोकिक 
शिक्षा दी जाती है. वह राष्ट्र न तो स्वयं शान्तिका पात्र है और न 
अन्यका उपकारी हो सकता है। धार्मिक जीवनके लिये धार्सिक 
शिक्षाकी मुख्य आवश्यकता है। 
( २३, २४। १२। ४८ ) 


६, आजकल भौतिकवादके प्रचार्से संसारका संहार हो रहा 
ध्शे 
है। इसक मूल कारण एकाड़ी शिक्षा है। यदिइसका मिश्रण आध्या- 
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त्मिक शिक्षाके साथ किया जाय तो अनायास ही जगतका कल्याण 
हो जावेगा। 


(२५। १२। ४८ ) 


७. ज्ञानाजन करना मनुष्यका मुख्य कर्तव्य है। हम मनुष्य 
हैं, ज्ञानके विना हमको यह निश्चय नहीं होता । आत्माके अन्दर 
ज्ञान ही एक ऐसा शुण है जो सब गुणोक्की व्यवस्था बनाये है। 
ज्ञान ही हमकी यह जनाता है कि अप्नि उष्ण ओर जल शीत होता 
है। अप्निके निमित्त मिलनेपर जल उष्ण हो गया और वतेमानमें 
जल उष्ण है। यदि इसका स्पर्श किया जावे तब जल गर्म ही होगा। 
फिर भी जलकी उष्णता अप्निकी उष्णतासे भिन्न है। उस उष्ण 
जलमें चावल गलनेसे चावल खिल जावेंगे, और अप्निमे चावल डाल- 
नेसे चावल भस्म होजावेंगे । इससे सिद्ध हुआ कि जलकी उष्णता 
और अप्निकी उष्णतामें मिन्नता है। इसी तरह आत्मामे मोहनीय 
कमेकी राग प्रकृतिका जब उदय आता है तब आत्मा उसके उदय 
कालमे रागरूप परिणति करता हे किन्तु प्रकृतिके राग और 
आत्माके रागमें अन्तर है। आत्माका राग चेतन द्वव्यका परि- 
णाम है और पुदूगलमे जो राग है वह अचेतनका परिणाम 
है। हमारेसे जो राग है वही हमें संसार चतुर्गेतिमें भ्रमण 
कराता है। 

(२७ ९। ७५१ 2 

८. आत्मा चैतन्य गुणवाला है। चेतना वह गुण है जो 
सबकी व्यवस्था करता है। व्यवस्था करनेवाला ज्ञान नहीं, ज्ञान 
तो जाननेवाली शक्ति है। उसमे वस्तु अतिभासित होती है, यह 
अमुक है, यद्द अमुक है, यह व्यवस्था इन्द्रियजन्य ज्ञानमे होती 
है। वहाँ भी भोह ही कारण है। अतीन्द्रिय ज्ञानमे यह कुछ 
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नही । इन्द्रियजन्य ज्ञानमे रसना इन्द्रियसे जब यह रसका ज्ञान 
करता है उस समय हमको यह विवेक नहीं कि यह रस है, यह 
ज्ञान है। खिचड़ी भोजनके समय खानेवालेसे यह पूछो कि 
जावलका स्वाद कया है १ तथा उसमे डला हुआ घीका स्वाद क्‍या 
ह ९ मिश्र स्वाद ही उसके ज्ञानका विपय है। यद्यपि चावल भिन्न 
है, दाल भिन्न है, नमक भिन्न हे, घी भिन्न है, परन्तु फिर भी 
तीनोके मेलसे पक जो खिचड़ी हे उसका मिला हुआ स्वाद ही 
खानेवालेके जञानका विपय है; क्योंकि इन्द्रियजन्य ज्ञानकी यह 
शक्ति नहीं जो केचल पदार्थका स्वरूप बता सके। अतीन्द्रिय 
ज्ञान ही की यह साम»्ये है कि जैसा वह पदाथे हे उप्ते अखण्डरूपसे 
बैसा ही जानता है । 
५ | व (२१।८। ७१ ) 
६. चतेमान कालमे इस देशमे पश्चिमी शिक्षाका अचार 


विशेष रूपसे हो रहा है। इससे जनसमुद्ाय अपनी सन्तानकों 
पश्चिमी शिक्षा देनेमे ही कटिवद्ध रहते हैँ। जो बालक वाल्या- 
बस्थासे पश्चिमी शिक्षाका अभ्यास करते हैं वह सबसे पहिले तो 
जवतक अंग्रजी मिढिल उत्तीण करते हैं तवतक तो कभी मन्दिरके दर्शन 
कर लेते हैं क्योकि माँ वापकी डॉट और इछ लौकिक संस्कार उस 
दर्शन क्रियामे प्रयोजक हो जाता है। जब मेट्रिकम गये तव छुछ 
तो उनकी अवस्था ग्राद्र हा जाती हैँ, छुछ अन्तरह्ञ शक्तिका 
विकास हो जाता है अतः वह आलाप करने लग जाते हैं कि मन्दिर 
जानेमे छुछ विशेष शान्ति नही, इसलिये हमको यह ढोग पसन्द 
नहीं, जो वस्तु न रुचे उसमें काल लगाना व्यर्थ है। दूसरा तक 
यह देते हैं| कि हमको इतनी पाख्य पुस्तकोंका अध्ययन करना 
पड़ता है कि समय ही नहीं चचता। तीसरी दलील यह है कि 
रूढ़िवाद हमको नहीं रुचता | अथवा यह उत्तर देते हैं कि जैन- 
धर्मका यह सिद्धान्त हे कि-- 
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मनमें हो सो वचन उचारिये | 


बचन होय सो तन सौ करिये ॥।” 
अतः हमारी श्रद्धा धर्मंमे नहीं अतः हम मन्दिर जाना उचित 
नहीं समझते । जिस प्राचीन शिक्षाका वाल्यकालमे यह पात्र होता 
था उसका आदशे है-- 
(००. 4: ९ चेत 
अय॑ निजः परो वेति गणना लघुचेतसाम्‌ | 
उदारचरितानां तु बसुधेव ढुंद़स्थकम्‌ ||” 
यह अपना है, यह पराया है? ऐसा भेद तो अनुदार हृदय 
बाले ही करते हैं | जो उदार हृदय हैं उनके लिये तो सारा संसार 
ही छुट्ुम्व है । 
(२७ , ९११५ । १० | ५१ ) 
१०. ज्ञान गुणही आत्मामे ऐसाहे जो सब गुणोंकी व्यवस्था 
करता है तथा अपने स्वरूपकी भी व्यवस्था करता है। यदि ज्ञान 
गुण न हो तव किसीकी व्यवस्था नहीं वन सकती। ज्ञान ही इस 
परम शक्तिकों लिये है जो परकी व्यवस्था करता है ओर अपनी 
भी व्यवस्था करता है । हम परसे भिन्न है इसका नियामक ज्ञान ही 
है। घट-पट-स्तम्म इस सब व्यवस्थाका नियामक ज्ञान ही है । 
ज्ञान ही दर्शेनसे भिन्न हम हैं, ज्ञानसे भिन्न चारित्र है, इत्यादि 
व्यवस्था वनाये हुए हे । यह बीत्तरागी है, यह सरागी है, यह मूखे 
है, यह पण्डित है, यह विष है, यह अमृत है, हम चेतन हैं, आदि 
सव व्यवस्थाका नियामक ज्ञान ही है । 
( ३६२३१॥५३ ) 
११, संसारमें ज्ञानके विना कोई कारये नहीं होता। यदि 
हमको ज्ञान न हो तव हम अपना हित नहीं जान सकते। हमारा 
क्या कर्तव्य हैँ, क्या अकततेव्य है, यह सत्य है, यह अभय है, यह्‌ 
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मां है, यह बहिन है, यह भ्राता है, यह सुत है, यह पिता है इत्यादि 
जितने व्यवहार हैं सब लोप हो जावेंगे। अतः आवश्यकता ज्ञाना- 
जंनकी है । ज्ञानक। अजेन गुरु द्वारा होता हे इसीसे गुरुक़ी स॒श्रषा 
करना हमारा कर्तव्य है। बिना गुरुकी कृपाके हमारा अज्ञानान्धकार 
नहीं मिट सकता। जैपते सूर्योदयकरे बिना रात्रिका अन्यकार नहीं 
जाता इसी प्रकार गुरुके उपदेश बिना हमारा अज्ञान दर नही हो 
सकता यही कारण हैं कि गुरुकों हम माता पितासे भी अधिक 
मानते हैं| माता पिता तो जन्म देनेके ही निमित्त हैं किन्तु गुरु 
हमको इस योग्य बना देते हैं कि संसारके सब कार्य करनेमे हम 
पटु वन जाते हैं। आज संसारमे विद्यागुरु न होता तो हम पद्ु 
तुल्य हो जाते । 

२१३। १२। ५१ ) 


कजलीणड जनम बल. 


खायाय 


?. स्वाध्यायसे चित्त प्रसन्न होता है। वस्तुका यथाये निश्चय 
हाता है | चित्तमे विकल्पकी उत्पत्ति नहीं होती । गरपबादमे काल 
नहीं ज्ञाता । अतः सब विकल्पोंकी त्याग स्वाध्यायमें मन 
लगाओ | 

(२४।४। ४७ ) 

२. हम निरन्तर शास्र प्रवचन करतेहे, उुनते हैं परन्तुजों बात 
होनी चाहिये उससे वच्नित रहते हैं। जिस समय शाख्रको सुनते 
हैं एकदम संसारके पदार्थमे उपेक्षाआ जाती है । ऐसा प्रत्यय होता 
है वास्तवमे उपेक्षा हो जावे तव कहाँ जावे १ सुननेसे कण द्वारा 
तृप्ति आ जाती है पर यह तृप्ति भी अज्ञान निवृत्तिसे ही होती है। 

(२४ । ६। ४७ ) 
| 
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३. शास्त्र पढ़ना उसीका ह्ितकर होता है जो स्वयं उस 
-पथपर चलता हों। आगममे लिखा है तो वह ब्यक्ति जो 
बुद्धिमान होता है आगमको स्वकर लोगोंको उसका अर्थ व्यक्त 
कर देता है परन्तु जो मार्ग शास्रमे निहित है उसपर अमल करा 
'हुरएकका काम नहीं । 

(२१८। ६। ४७ ) 

४9. परिणामोंकों कछुपित मत करो यही तो शाख्बकों पढ़नेका 
'फल है । किसीकी प्रकृति देखकर दुखी मत होओ। तुमको क्या 
अधिकार है जो पराई प्रक्नतिको संक्रमण करा सको ? संसारमें 
अनन्त पदार्थ हैं। स्वकीय स्वकीय परिणमन द्वारा अनादि कालसे 
स्व॒तन्त्र होकर चले आ रहे हैं। व्यथेकी कल्पनाएँ कर संक्केशित 
होओ तो होओ पर इससे तुम्हारी भूलकों मिटानेबाला कोई नहीं । 

( २९६।४७ ) 

भू, प्रवचनका लाभ उसीको होता है जो उतने काल तक उप- 

योगको स्थिर रखता है। परिणामोंकी चत्बलताका वाघक कपायके 

कारणोसे विरक्तता है। कपायके कारण अनात्मीय पदार्थेमें आत्स- 

ज्ञान तथा पन्नेन्द्रियके विषयकी लोलुपता है। इसपर विजय पाना 
नूठिन है | 

( १७७४७ ) 

६. प्रवचनका लाभ तो यह है कि यथाशक्ति उपयोगको 
'निर्मल बनाना । उपयोगकी निर्मेलता कषायके मन्दभावमें है। 

(३८७४७ ) 

७, शास्र प्रवचन ओर वात है अन्तरड्गकी श्रद्धा और बात 
है। श्रद्धाके अनुकूल प्रवृत्ति हरएककी नही होती, ऊपरके बगुलाभक्त 
हँस नहीं हा सकते | 

( २३॥७।४७ ) 


५५९ स्वाध्याय 


८. आभ्यन्तर ज्ञान होनेकी महती आवश्यकता है| आगसा- 
भ्यास दी अश्रान्त ज्ञान होनेका मुख्य उपाय है। अतः निरन्तर 
आगमाभ्यास करों | गल्पवाद ज्ञानका वाधक हे | 

ह ( ६॥८॥४७ ) 

६. आत्महित ज्ञानाजेनसे होताहे उसके अथे अलगसे 

परिश्रम नही करना एड़ता | आत्मज्ञानका मूल आगमाभ्यास है । 
( १८।८।४७ ) 

१०, स्वाध्यायसे स्थपरविवेक होता है, स्वपरविवेक ही 
पर पदार्थेम मूच्छा त्यागका कारण है। अनादि कालसे यही नहीं 
हुआ इसीसे हमारी बुद्धि अनात्मीय पदार्थॉमि उलमी रही । 

(१३। ४। ४८ ) 

११. स्वाध्यायका यह तात्पये हे कि अपनेको परसे भिन्न 
मानना तथा उसमे जो भाव संक्तशकारक हों उनका त्याग करना | 
पहिले तो विपयोगे जो लिप्सा हे उसे दूर करो, पश्चात्‌ जिन भावोसे 
यह लिप्सा हाती ह उन्हें त्यागो। 

(१६।५। ४८ ) 

१२, स्वाध्याय परम तप है। जिसने स्वाध्याय किया वह 
संसार वन्यनसे मुक्त हो गया। स्वाध्यायका अथ यह है कि 
आत्माको परसे भिन्न जानना, भिन्न जानकर परमसे रागादि न करना, 
रागादि ही आत्माको संसास्म रखे है | 

( १८५४८ ) 

१३, शाद्व प्रवचनका प्रयोजन अपने रागादि परिणामोकी 
क्ृुशता और श्राताओको ज्ञानलाम हे । 

( २८।७।४८ ) 

१४७. बाचना ओर पृच्छना यह स्वाध्यायके अब्ज हैं। स्वा- 
ध्याय संज्ञा तपकी है, तपका लक्षण इच्छानिरोध है अत्तएब तप 
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नि्जेराका कारण है। वैसे देखा जावे तो स्वाध्यायसे तत्त्ववोध 
होता है तथा सुननेवाला भी इसके द्वारा बोध प्राप्त करता है। 
बोधका फल न्याय ग्रन्थोंमें हानोपादानोपेक्षा तथा अज्ञाननिवृत्ति 
बतलाया है | तदुक्त॑-- 


#उपेक्षाफलमाधर्य शेषस्थादानदानधीः | 
पूर्वाश्ाननाशो वा सर्वस्थास्य स्वगोचरे ।? 


केवलज्ञानका फल उपेक्षा है शेष चार ज्ञानोंका फल दान 
और आदान कहा है अर्थात्‌ हेयका त्याग और आदेयका अहण। 
यहाँपर यह आशड्ञा होती है कि ज्ञान चाहे पूर्ण हो चाहे अपूर्ण 
हो, उसका फल एक तरहका ही होना चाहिये | तब जो फल केवल- 
ज्ञानका है वही फल शेष चार ज्ञानोंका होना चाहिये। इसीसे श्री- 
समन्तभद्राचायेने शेष चार ज्ञानगा फल वही लिखा--पूर्वायाः 
इत्यादि | यहाँ पर पुनः शक्का होती है कि उपेक्षा तो मोहके 
अभावसें बारहवें गुणस्थानोंमें हो जाती है, केबलज्ञान तेरहवें 
गुणस्थानमें होता है अतः केवलज्ञानका फल उपेक्षा उचित नहीं 
ओर शेष चार ज्ञानका फल आदान दान भी उचित नहीं, क्योंकि 
आदान और दान मोहके काये हें इससे ज्ञानोंका फल अज्ञान 

निवृत्ति ही है 
(१६।४३। ७१ ) 


१५. स्वाध्यायका फल केवलब्लानकी वृद्धि नहीं है किन्तु 
स्वात्मतत्त्वको स्वावलस्वन देकर शान्तिमागेंमें ज्ञाना मुख्य ध्येय 
है। आजकल हमारी प्रकृति इस तरहसे दूपित हो गई है कि 
ज्ञानाजेनसे हम संसारमें अपनी प्रतिष्ठा चाहते हैं, संसारसे मुक्तः 
होना नहीं चाहते। अन्यको तुच्छ ओर अपनेको महान बनानेके: 


३०१ भक्ति 


लिये उस ज्ञानका उपयोग करते हैं। जिस ज्ञानसे भेदज्ञानका 
लाभ था आज उससे हम गतेमे पड़ना चाहते हैं । 
(९।७। ५१ ) 
के ७ ] #+-] हे 
१६, अध्ययन, मनन करनेका इतना ही तो अयोजन है कि 
परसे भिन्न आपको मानो, तथा आपसे जो अल्लुचित परिणाम हे 
जिनसे आत्माको कष्ट पहुँचता हो उन्हे त्यागो । 
(२६। ७। १ ») 
१७, यदि हम परमाथ्थसे स्वाध्यायके प्रेमी हो जावें तब 
अनायास ही संसार वन्धनके क्रशसे मुक्त हो सकते है । 
(२२१ १२१। ५१ ) 
_] ऐप ०» 4.3 ्‌ 
१, संयम ही आत्माको कल्याणपथमें सहायक है। संयमका 
यह अर्थ है कि पद्नन्द्रियोके विषयोसे विस्‍क्त रहना, मनके विकरुप 
मेटना । किसीको प्रसन्न करनेसे संयमकी रक्षा नहीं हो सकती। 
० छे ० (५ 
संयमकी रक्षा निरपेक्षतासे हो सकती है । 
( ८। 4 ॥ ४८ ) 
२. मनुष्य जन्सकी सफलता संयमसे है। 
(५। ११। ४८ ) 


हम्यकर 
भाक्त 
१, श्रीजिनेन्द्रदेवकी अर्चाकर लोकिक पदार्थोकी याज्ता नहीं 
करनी चाहिये। यदि लौकिक पदार्थोकी वाब्छासे भगवत्‌ भक्ति की 
जावे तब बह जवरन अपनेको संसार बन्धनका पात्र बनाती है। 
बिचारों तो सही सूत्रकार्ने जो मज्ञलाचरण प्रारम्भमे किया हे 
उसमे तो लिखा हे-- 
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[ 4 ५ 
“पोक्षमार्गस्य नेतार, भेत्तारं कमभरूभृताम। 
जातार॑ विश्वतसवानों बन्‍्दे तदगुणलव्धये ॥” 
अर्थात जो मोज्षमार्गका नेता है, ओर कर्मेरूप पवतोंका भेक्ता 
तथा विश्व॒तत्त्वका ज्ञाता है उसके गुणोंकी प्राप्तिके लिये उसकी में 
वन्दना करता हूँ। यह आप्तको नमस्कार किया है। तत्त्वचष्टिसे 
देखा जाय तो उसका मूल गुण जाता-दृष्टा हैं। कमभृद्ध तत्व और 
मोक्षमार्गनेदृत्व यह दोनों तो सम्बन्धसे है। कर्म पर्षेतोंका 
मोहादि द्वारा सम्बन्ध था, मोहका अभाव होनेसे उसका अभाव 
स्वयमेव हो जाता है | एवं दर्शनविशुद्धि मावनासे तीथंकत नास 
प्रकृतिका सम्बन्ध हो गया था उसके डद्यमें सोक्षमार्ग नेतृत्व 
हो जाता है| वास्तवमे यह आत्माका कोई गुण नहीं। यदि यह 
गुण होता तब कर्मोका वियोग होनेपर सी इसका अस्तित्व पाया 
जाता अतः वास्तव गुण तो आत्मामें ज्ञाठृत्व ही है । 
(२७ । ८ | ५१ ) 
२. जव यह सिद्धान्त निर्षिवाद ओर अकास्य है कि सभी 
पदाथे अपने अपने स्व॒रूपमे परिणमन कर रहे हैं, एक पदाश्थेके 
गुण दूसरे पदार्थमे नही जाते तव परमात्मासे बीतरागताकी आशा 
करना व्यथ है । परमात्मा हमसे भिन्न है तब उसके गुण हममें 
आवेंगे यह बुद्धिमें नही आता। जैसे मिट्टीसे घट उत्पन्न होता हे 
तव मिट्टी द्ृज्य और मिट्टीके गुण घटमे आते है, बनानेवाला जो' 
कुम्भकार है उसका आत्मा तथा उसके गुण घटसे नहीं आते। 
इसी तरह परमात्मा अन्य पदाथे है, हम अन्य पदार्थ है, ऐसी 
वस्तुमयांदा नियत है तब उसमे जो गुण धर्म हैं वे अन्यत्र नहीं जा 
सकते। अतः इस सावको लेकर परमात्माकी उपासना नहीं करनी 
चाहिए कि हम परमात्माकी उपासना कर परमात्मा हो जावेंगे। 


१०३ योनव-धसः 


किन्तु यदि हम अपनी परिणतिको मिथ्या श्रद्धान-ज्ञान-चारित्रसे 
मलिन होनेसे बचाये रख सकें तो हम नियमसे निर्मेल आत्मा 
वन सकते है| इसका यह भाव है कि यदि हम इन पराधीन अन्य 
विश्वासोका त्याग कर दें तो आज ही इन अनन्त यातनाओसे 
अपनी रक्षा कर सकते है। परन्तु यहाँ त्तो अनादिसे मिथ्या 
विश्वासकी मदिरा पानकर हम इतने उन्मत्त हो रहे है कि उन 


निर्मल भावोक्री ओर हमारा ध्यान भी नही जाता ! 
(१६। १०। ७१ )» 


७ 

सानव-पर्म 
१. जनथस (सानबंधस) की प्रक्रिया इतनी स्वाराविक है कि 
इसका अनुसरण कर जीव ऐहिक पारलोकिक दोनो प्रकारके सुखसे 
वब्ित नहीं हो सकते। देखिए जैनधमंमे यह कहा है कि जितने पदार्थ 
हैं सब भिन्न सत्ताको लिये हुए हैं । तब जब दूसरा पदार्थ हमारा नही 
हैं तव उसमें हमारा ससत्य परिणाम न होगा । समता परिणाम ही 
वनन्‍्धका जनक है। अगर पर पदार्थम निजत्य कश्पना न हो तथ 
असत्य, चोरी, व्यभिचार, परिमह, हिसादिसाव स्वयमेव विलय 
जाबे। हम दूसरे पदार्थको तुच्छ देखते हैं, घृणा करते हें, इसका 
मूल कारण यही है कि हमने अपने स्वरूपकों नहीं जाना । कोई 
पद्ार्श न॒तो घुरा है, न सला है । हम अपनी रुचिके अनुसार 
उसके विभाग करत है । जेसे देखो जिस समय शोचादिकको जाते 
हैं ओर मल्ात्सग करते हैं, मलको धोकर मृत्तिकासे हस्त ग्रक्षालन 
करते है, बही मल भूकर खा जाता हे क्या वह जीव नहीं है ९ 
परन्तु उस पर्यायमे इतना विवेक नहीं जो वह उसको त्यागे तथा 
बही जीव चाहे तो उत्तमगतिका भी पात्र हो सकता है। एसी 
कथा आई है कि एक सिह मुनिकों मारनेके लिये चला, शुक्रने 


(« [कप 
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भुनि रक्ञाके लिये सिहका साक्षात्कार किया, दोनों मर गए। शूकर 
स्वर्ग और सिंह नरक गया | 
। (१६।६। ७५१ ) 
२. किसीसे यद्वा तद्ठा व्यवहार मत॒करो। रागके बश ही 
अन्यके अनुकूल प्रवृत्ति मत करो। पतन्च परमेष्ठीसे स्नेह करो। 
इसका अर्थ यह है कि उनके जो शुण हैं उन्हें अपनाओं। उनके 
गुण क्या हैं ? जो हमारी आत्मामे हैं वही उनकी आत्मामें है। 
उनसे हम गुणोमे न्‍्यून नहीं । केवल विकाशकी न्यूनता है । हमारे 
गुणोंका परिणमन विकृत है उनके गुणोमे विकार नही, यही अन्तर 
है। विकार मोह रागद्वप दी है, यही संसारका साधक है। इसके 
दूर करनेके अर्थ पूर्व ऋषियोने ४ अनुयोगकी रचना की है। प्रथ- 
मानुयोग, चरणानुयोग, करणानुयोग और द्रव्यानुयोग। इनका 
अभ्यास हमे निरापद स्थानमे ले जानेका निमित्त है| द्वव्यानुयोग 
द्वारा जीव अजीब तत्त्वका ययार्थ बोधहो जाता है । इसके होते ही 
हम आत्माके विकासमे चेष्टा करते हैं । जीव तत्त्वका निर्णय होनेके 
अनन्तर जव हम चरणानुयोगकी ओर आते हैं तब जीवमे होनेवाले 
परिणाम जो क्रोध, मान, माया लोभादि होते हैं उनके कारणोंको जान 
लेते हैं । अमुक कपायके उदयसे यह माव हुआ, जब इस भावके 
द्वारा हम दुःखी होते हैं तव चरणानुयोग हमे शिक्षा देता है अमुक 
ब्रतका पालन करो, ये ठुगगुण तुम्हारे अनायास चले जावेगे। यह 
सब होनेपर भी कोई दृष्टान्तहमारे सामने आना चाहिये तब प्रथमा- 
नुयोग पदवीधर पुरुपोकी साक्षी देकर हमे विश्वास दिलाता है 
कि अमुक व्यक्ति ब्रतोंका पालनकर उत्तम गतिक़े पात्र बने अमुक 
व्यक्ति ब्रतमद़्कर नरकगतिकें पात्र बने । 
(२२। ६। ५१) 


च््े१०-ड- 


सफलताके साधन 


१, किसी कार्यके करनेका जो निश्चय करो उसे सहस्ों 
चाधाएँ आनेपर भी न छोड़ो । यदि उस निश्चयसे आत्मघात होता 
हो और आत्मा साक्षीभूत होता हे तब उसे छोड़ दो । परकी वात 
बही तक मानों जहाँ तक स्वार्थमे बाधा म आवे। स्वाथेसे ताल्पये 
निरीहबृत्तिसे है। आत्माका स्वार्थ यही है. कि परसे भिन्न हे, एक 
परमाणुमात्र भी आत्मीय नहीं यही भावना दृढ़ होना। जब एक 
परमाणु भी अपना नहीं तब स्वर्गादि सुखोके लिए परमेश्वरकी 
उपासना करना विफल है । 

(३॥५।४७ ) 

२. भेरा निजी अनुभव है जो मनुष्य घीर नहीं वह मनुष्य 
किसी कार्येमे सफलीभूत नहीं हों सकता। मै जन्मसे अधीर हूँ 
अतः मेरा कोई भी कार्य आज तक सफल नहीं हुआ | पर्याय बीत 
गई परन्तु पर्यायबुद्धि नहीं गई। पर्याय नहर है यह प्रतिदिन 
पाठ पढ़ते हैं परन्तु इससे कोई तत्त्व नहीं निकलता। तत्त्व तो जहाँ 
है बही ही है। 

(२।७। ४७ ) 

३. परको प्रसन्न करनेकी चेष्टा मत करों। जब यह अश्नात्त 
सिद्धान्त है कि एक द्रव्य अन्य द्रव्यका उत्पादक नहीं तव तुम्हारे 
प्रयत्नसे तो अन्य प्रसन्न न होगा । अपनी ही परिणतिसे प्रसन्न 
होगा। तुम व्यर्थ खिन्न मत होओ कि हमने परिणमाया। अन्य 
द्रब्यका चतुष्टय अन्यसे भिन्न है। 

(३१।७)४७ ) 
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४. कोई भी काम करो निर्भीकृतासे करो। 
( २०८।४७ ) 
भू, संसारमें कतेव्यनिप्ठ बनो, दसरोंकी भलाइईंकी चेष्टाके 
पहिले अपनी शक्तिका विकास करो। केवल गलपवादसे भलाई 
नहीं हो सकती। छुछ कतेव्य पथपर आबो, यही संसार वन्धनसे 
छूटनेका मार्ग है। जो मतुष्य करतंव्यको जानते है वही शीघ्र दी 
अभीष्ट पदके पात्र होते है| 
(२०।८।४७ ) 
६. बहुत जल्पवांद दम्भमे परिणत हो जाता है। जितना 
जल्पबाद करोगे उतना ही कारये करनेमे त्रुटि करोंगे। १०० वात 
कहनेकी अपेक्षा एक काम करना श्रेयस्कर है। उपदेश उतना दों. 
जितना अमलमे आ सके। पुण्य कार्योका तिरस्कार मत करो। 
शुद्धीपयोग उत्तम वस्तु है परन्तु शुद्धोपयोगकी कथासे शुद्धोपयोग 
नहीं होता । 
( ११।९।४७ ) 
७, कोई भी काम करो उत्तावली मत करो । 
(१२॥९४७ ) 
८. जो काम करो शान्तिसे करो) प्रथम तो कार्य करनेके 
पहिले अच्छे प्रकारसे निणेय कर लो कि हम यह कार्य करनेकी 
शक्ति रखते हैं अथवा नहीं ९ यदि योग्यता न हो तो उस कार्यके 
करनेका साइस न करो तथा जब उस कायके करनेके सन्मुख 
होआओ तब अन्य कायकी व्यग्रता मत रक्खों। उतावली मत करो 


चित्तकों भ्रसन्न रखो । विशुद्धता ही प्रत्येक कार्यमे सहायक 
होती 


( १७९४७ 2 


१०७ सफलता के साधन 


६. शान्तिसे काम करो, आकुलता दूर करनेके लिए अशान्त 
होना पागलपनकी चेष्टा है| 
( १५।२४८ ) 
- १०. स्वाध्यायम ही उपयोग लगाना, किसीसे नहीं वोलना 
यदि कोई गरप करे तो उप्ते निपेध कर देना। केबल आगमकी 
कथा करता, किसीका संकोच नहीं करता, कलिमल दोपको दूर 
करनेके लिये अपने अन्तःकरणसे विचारपूर्वेक काये करों। परकी 
गुरुना लघुतासे हमको न लाभ हू, न हानि हे । 
( १७७४८ ) 
११९, सरल व्यवहार करो, आश्यच्तर कपाय मत करो 
किसीके परिणमनको देख हे विपाद मत करो । 
(२२५४८ ) 
१२, क्रिसीके अबगुणको कपायसे मत देखो, दितकी दृष्टिसे 
देखना कोड हानिकर नहीं। आत्मशक्ाघाके लिए अच्छा कार्य 
करनका संकल्प मत करों। एसे काये करो जो लोगोकी दृष्टिसे 
मात पोपक ले समझे जावे । आवेगमे आकर व्रत ग्रहण मत करो। 
व्रत प्रहणका फल निवृत्तिमार्गकी प्राप्तिमि पर्यवसान हो। जो कारये 
करो उसका फल उस कार्यकी सामग्री फिर नहों यही लक्ष्य 
रचना चाहिये। 
( ३०।७॥४८ ) 
१३, म्यों परकी ओर देखते हो ? कोई छुछ करे तुम उस 
ओर लक्ष्य द्वी मत दो । यदि कोड तुमप्ते कहे--वड़े अज्ञानी हो? 
सनकर शान्त रहो | शब्द बर्गणाएँ पुदगलका परिणमन हैं, उनका 
दात्म्य पुद्शलसे है, वाच्यार्थते नहीं। वाच्याथ काल्पनिक है 


जिसपे लीकिक व्यवहार चल रहा है | 
(३।६। ४८ ) 
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१७, एक जापानीने गांधीजीको एक चीनीका खिलोना दिया, 
उसमे तीन वन्दर थे | एक बन्द आँखवाला, एक बन्द झुखवाला 
और एक बन्द कानवाला | तीनोसे तीन ग्रकारकी शिक्षा लो। 
जो आँख बन्द किये था वह शिक्षा देता था कि बुरे कार्य मप 
देखो । बन्द कानवाला शिक्षा देता था कि किसीकी बुराई मत 
सुनो । बन्द मुखवाला शिक्षा देता था कि किसीकी निन्‍्दा मत 
करो । परन्तु यह शिक्षाएँ केवल सुन समम लेनेसे कोई लाभ नहीं, 
प्रवत्तिमे लाना ही श्रेयस्कर है | 

(५।६। ४८ ) 

१५, जो ह॒ठभाही हों उनके समागभमे रहना अपने आत्मा- 
को कुपथगासी वनानेका प्रयत्ञ है । जो कुपथगामी आत्मा हैं उनका 
भी संसर्ग करना अच्छा नही। जो कुछ न समझें उनकी अपेक्षा 
विपयैयज्ञानी बहुत ही बुरे हैं । 

(९।६। ४८ ) 

१६. कोई काये करो, आत्माको धोका सत दो। कोई 
मीमांसा करे चाहे न करे परन्तु तुम अपनी गबृत्ति आत्माके 
अलुरूप करो । ससारकी प्रसन्नता या अप्रसन्नतासे न तो लाभ है 
ओर न अल्ाभ है। 

(१७। ६। ४८ ) 

१७, जो वस्तु तुम्हारे ज्ञानमें न आवे उसे सहसा अद्जीकार 
मत करो। 

(१९। ६। ४८ 2) 

१८. भ्रतिज्ञाके विकल्प मत करो | प्रयोजन पड़े तब वचन 
बोलो, प्रयोजन पड़े तव चलो और जब अयोजन पड़े तब मनका 
व्यापार करो। इन्द्रयोंकी स्वेच्छाचारिता न हो ऐसा व्यवहार 
उनके साथ रक्खों | यदि अवसर आवे तब उनको एकदम रोको | 


१०५९ सफलता के साधद 


जब पद्रनेन्द्रियके विपयमे प्रवृत्ति न होगी तव मन अन्यत्र न जाकर 
केवल आत्मा हीमे अनन्यशरण होकर संलग्न हो जावेगा | जितना 
वचन व्यवहार घटाओगे उतने ही कपायके कारण न्यून होगे, ऐसी 
ह्थितिमे निराध्रित कपाय कहाँ रहेगी ९ 
(१$।७। ४८ ) 
१६. शान्त परिणामोकी ओर लक्ष्य दो । जो आपका आत्मा 
कहे उसीके अनुसार कार्य करा | पराये कहने वर यदि अनुभव न 
माने सा कदापि न चलो । 
( १५] ७ | ४८ ) 
२०, चहुत कम वालो । सत्य वोलनेका अथ है कि किसीके 
भी प्रति कट्फर बचनोाका प्रयोग मत्त करो | 
(१७ । ६। ४८ ) 
२१, प्रत्येक वक्ताको उचित है कि चरणानुयोगकी जो बात 
जनताके समक्ष रक्ख उसे सम्यक्‌ विचारकर रकखे और जिस 
आचरणपर उसका अमल न हो उसका आदेश श्रोतागणोंकों न दे | 
(२५ | ७ ४८ ) 
र२, सर्वप्रथम अपना काम करों, किसीसे दुर्वेचन व्यवहार 
मत करो । एसा व्यवहार करो जो किसीको कष्टकर न हो । परको 
कष्ट देना अपनेको कष्ट देनेकी चेष्टा है । अपने ही सदश दूसरोंको 
मानों, परकी उत्कृष्टता देख प्रसन्न होओ, यही उत्तम वननेका 
मार्ग है 
(३।८। ४८ ) 
२३, बिना विचारे कोई काम मत करो । जिस कार्येको करो 
उसका अन्त तक निर्वाह करों । यदि वह काये अयोग्य सिद्ध हो 
तथा अनुभव भी साक्षी न दे तो शीत्र दी त्याग दों। जो कार्य 
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उत्तम जचे और सुखकर प्रतीत हो उप्ते ही यत्नपूर्वक करो किसी 
की बातोंमे आकर मत फँस जाओ | 
(३१ | 4 | ४८ ) 
2४. जो काम करो निर्मीकतासे करों परन्तु निर्मीकतें 
सत्यताकी पुट रहनी चाहिए। परके मर्मभेदी अभिप्रायकोी हृदयमे 
स्थान नहीं देना चाहिये | निश्चलत्तासे सब कार्योकी सिद्धि होती 
है, चत्नलता ही काये बाधक है। 
'( ११ |] १० । ४८ ) 
२५. किसीकी हो में हाँ मत मिलाओ। स्वच्छ हृदयसे 
विचार कर किया हुआ कार्य अवश्य सफल होता है। किसीको 
तुच्छ मत मानो, तुच्छ कोई नहीं। तुच्छ व्यक्ति ही दूसरेको तुच्छ 
सममता है | 
(८।३। ५१ ) 
२६. आजीविका अजेनका न्याय्य मार्ग यह है कि जिससे 
अन्यको पीड़ा न पहुँचे तथा अपने परिणासोंमे भी किसी प्रकारकी 
संक्लेशता उत्पन्न न हो | 
(१०।३। ७१ ) 
२७. वचनका मूल्य होता है सो नहीं, वह तो अमूल्य वस्तु 
है। थदि आप उसका पालन करेंगे संसार वन्धनसे मुक्त होंगे। 
मोल न करनेका तात्पयं यह है कि आत्मा नामक एक पदाथे हे 
उसका लक्षण चेतन्यपरिणाम है अर्थात्‌ जिसमें चेतनता पाई जावे 
उसे आत्मा कहते हैं। आत्मा ऐसा है, इससे भिन्न 
लक्षणवाला अजीव है। उसमे चेतनता नहीं पाई जाती। उसके 
पॉच भेद हैं | इन दोनोका'परिणमन प्रथक्‌-प्रथक्‌ है। इन दोनोका 
अनादिसम्बन्ध है। अतः दोनोंकी अवस्था विक्ृत रूप हो रही 
है। जीवमे जो ज्ञाता-दृष्टापना है वह विक्ृरत हो रहा है। विक्ृतका 


३११ सफलता के साधन 


मूल काएण आत्मामें एक विभाव नासक शक्ति है इसके द्वारा जब 
मोहकर्मका उदय आता हू उस समय यह पर पदार्थेमि निजत्वकी 
कल्पना कर लेता है । ओर इसीके द्वारा संसारको अपनाता है। 
इबस्लीके वशीभूत होकर अनन्त संसारका पात्र होता हे। जिल्‍्ें 
अनन्त संसारके पात्र होनका भय है उन्हें पर पदार्थमि ज्ञों निजत्व- 
की कल्पना होती है उस्ते त्याग देना चाहिये। यह काये किसी 
समागमसे नहीं होता अन्तरद्गकी चिश्ुद्धता ही इसका उत्पादक है। 
(१५१७ | ५३ ) 
१८. अनर्थ वाक्य सत बोलो, अनभथ कार्य मत करो तथा 
उहॉतक चने अन्थ चिन्तवन भी मत करो। इससे मानसिक 
शक्तिका सदुपय्रोग होगा । सफलताका मार्ग सिलेगा | 
(२७ । ४। ५१ ) 
१६. आनेवाली आपत्तिसे भय सत करो । जो काय होता है 
साममीपूर्यक ही होता है । अत्तः आपत्तिरूप कार्यके होनेमे अन्त- 
रह कारण तो जन्मान्तरके हमारे परिणाम ही हैं जिनके द्वारा कर्मे- 
वन्ध हुए। अतः बतेमान आपत्तिम जो निमित्त कारण हो उनपर 
रोप करनकी आवश्यकता नहीं। रोप करना ही तो संसारका 
काण है | 
(१७ | ५। ७१ ) 
2०, आत्माको ढुःखसे वचानेवाले मनुष्य सादगीसे व्यवहार 
| 


“7|९ 


करते 
(२०।५॥ ५१ ) 

३९. जोब्रत लिया ह उसे सद्भावनासे पालो। किसीसे 
पुतनानेका अभिप्राय मत खखों। किसीको तुच्छ मत मानो, 
परिणामोकी संक्लेशताका आश्रय सत बनाओ | हमारी वात मानो 
तब विश्ुद्धतासे भी बचाओ | मार्ग वही है जहाँ अप्तिमें शुभाशुभ 


चर्णी-बचाणी ११२ 


भाव न आवे | किसीको आश्वासन मत दो कि हम आपका काये 
करा देंगे। यदि कोई अपना काम करानेका हट करे तब एकवार 
निःसक्लोच स्पष्ट उत्तर दो, निषेध कर दो । कोई भी प्रतिज्ञा आज- 
न्मके लिये मत लो, प्रतिदिन अपने परिणासोंकी परीक्षा करते करते 
जब आपको उसके निर्वाहयोग्य समझो तब आगे बढ़ो | पुस्तकको 
अवलोकतकर या किसी वक्ताके क्षणिक प्रभावमे आकर त्यागी 
मत वनो । अपने अभ्यन्तरमें जो आत्मारूप परमात्मा है बह जो 
स्वीकार करे वही काये करों। उसकी स्वीकृतिके विपरीत करोगे 
तो आपत्तिमे पड़ोगे। किसीके साथ ऐसा व्यवहार मत करो 
जिससे किसीको कुछ सन्देह हो जावे । किसीकों गरपवादमे फेसा- 
कर उसके समयका दुरुपयोग मत करो। ऐसा कार्य मत करो 
जिसका कटठु फल भोगता पड़े । उतना ही भोजन करो जिसे जठ- 
राप्रि पचा सके। उससे अधिक करागे उदराप्नरिकों बाधा होगी; 
पराधीन हो जाओगे । ऐसे कार्य ही न करो जिससे पुण्य करनेकी 
आवश्यकता पड़े, न पतित वनों, न पतितपावनके द्वार जाबो, 
पापी जीवकों ही पापग्रच्ालनके लिये परमात्माकी आवश्यकता 
होती है। जो पाप न करेगा उस्ते किसीकी अराधनाकी आवश्य- 
क॒ता नही पड़ेगी। वह न करिसीकी आराधना करता है और न 
किसीसे अपनी आराधना कराना चाहता है। न किसीको प्रसन्न 
करना चाहता है न अपनेको किसीसे प्रसन्न करानेकी ही इच्छा 
रखता है | 
(२१२, २६। ५। ७१ ) 
३९. विवेकसे कार्य करो। विना विवेकके कोई भी मनुष्य 
श्रेयोमागंका पथिक नहीं चच सकता | प्रथम तो विवेकऊे बलसे 
आत्मत्तत्त्वकी दृढ़ श्रद्धा होनी चाहिये फिर जो भी काये करो उससें 
यह देखो कि इस कार्येके करनेमें हमको कितना लाभ अलाम है । 


१३३३ पुरुषा्थ 


जिस लाभके अथ मैने परिश्रम किया वह परिश्रम सुखपूर्वक हुआ 
या हुःखपूवक हुआ ९ यदि कम करनेमे संक्तेशकी प्रचुरता हो तब 
उस कार्येके करनेमे कोई लाभ नहीं । ग्रेथम ही ढःख सहना पड़ा 
तथ उसके पश्चात्‌ सुख होगा, छुद्र निश्चित्‌ नहीं कहा जा सकता | 
दो प्रकारके काये जगतमे देखे जाते हैं--एक लोकिक दसरे अलौ- 
किक | लोकिक कार्य किनको कहते हैं ? जिनप्ते हमको लौकिक 
सुख्का लाम होता है। उन्हें हम पुरुषार्थ द्वारा ग्राप्त करनेकी चेष्टा 
करते है। परमार्थसे सुख तो नहीं क्योक्रि सुख तो वह वस्तु है 
जहाँ आहुलता न हो । यहाँ तो आइलताको वहुलता है। जब हम 
किसी कार्यके करनेका प्रयज्ञ करते हैं तब हमे भीतरप्ते जवबतक बह 
काये न हो जावे चेन नहीं पड़ती । यही आहुज्ञता है। इसके दूर 
करनेके अर्थ ही हम जा व्यापार करते हैं उसका उद्देश्य यही रहता 
हैं कि किसी भी तरह काय सिद्ध हो | 
(१३।६। ५१ ) 
३४, बहुत कप्र वालो, जो बोलो हितकर बोलो, गरपवाद 
छोड़ो, ्रवचनमे जो लिखा है उसे विशदकर जनताके समक्ष 
रख दा। एसी भापाका प्रयोग करो कि जनता समझ जावे | आगम 
भापाकों श्रेताओक्ी भापामे समझाओ | मनुष्योकों जिस विपयमें 
दिलचस्पी रहती हो उसीमे उन्हें सममानेका प्रयत्ञ करो | 
(२७। ७। ५१ ) 


तनमन द्रनमभ+««+-न ज«-«न्‍मममक 


पुरुषार्थ 


१, जो कार्य करना है उत्ते अविलम्व करों। केवल सतो- 
वृत्तिसे कार्य नहीं होता तदलुकूल प्रयत्षकी महती आबश्यकता है। 
(९।१। ४७३) 


बन 
कम 
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२. असंज्ञी तक तो जीव पर्याय बुड्धिवाला रहता है 
उसको स्वपर विवेकका बोध नहीं होता परन्तु जन्र यह जीव संज्ञी- 
पद्नेन्द्रिय हो जाता है उस समय इसे आत्मपरिचयकी योग्यता 
आरा जाती है। उस समय यदि भेदज्ञानकी चेष्टा करे तब आत्माका 
परिचयकर परको प्रथककर अन्तमुहू्तमें अनन्त संसारके हेतु 
मिथ्याभाषोंकी सत्ता मेट सकता है । अतः पुरुषार्थ करना चाहिये। 
पुरुषार्थका अर्थ है कि अपनी जो परिणति कर्माद्यसे रागाद्रिप हो 

"रही उसमे हषे विधाद नकरे । हषे विषादका होना ही आगामी करमे- 
बन्धका हेतु होता है। जैसे अपने घर कोई मेहमान या अतिथि 
आधे उसके साथ यदि आप ख्ंहसे व्यवहार करेंगे तब वह फिर 
आनेका प्रयत्ञ करेगा । यदि आप तटस्थता धारण करेंगे तब चह 
फिर आनेका उद्यम न करेगा । 

" (२८ । ८ । ५१ ) 

2, सभी वक्ता व्याख्यान देते हैं. कि पुरुषा्थते मोक्ष होता 
है। कर्म हमारे पुरुषार्थथे समक्ष कोई वस्तु नहीं। दृष्टान्त भी 
बहुतसे मित्र जाते हैं. परन्तु जब कोई प्रश्न करता है कि यदि पुरु- 
याथे ही मुख्य है ओर संन्ी पश्चेन्द्रियमें उसकी योग्यता है तब 
आप ही इस पुरुषार्थंमो करके शान्तमार्गके पथिक क्‍यों नहीं 
बनते ९ तब कहता है कया करें ? परिस्थिति अनुकूल नहीं इत्यादि 
उत्तर देकर समाधान कर देते हैं । इससे यही मानना पड़ेगा कि 
कोई ऐसा प्रतिबन्धक है जो योग्यता होनेपर भी हम अपनी श्रद्धाके 
अनुरूप सम्यरज्ञानके होनेपर भी मोक्षमार्गके साधक चारिज्रको 
धारण करनेमे असमथे हैं । अतः यही उपाय हमको शेप रह जाता 
है कि रागादिके होनेपर यही भावना भावें कि यह हसारा स्वभाव 
भाव नहीं है | उप्ते अपनानेका प्रयत्न न करें | 

(२९ | ८ । ७१ ) 


११७ पुरुषार्थ 


४. पुरुपार्थ तो वह हे जो पराधीन न हो। धर्म-अ्थ-काम 
यह तीनों पुरुपार्थ परसापेक्ष हैं, केबल स्वाधीन नही | जब शुभोप- 
योग रूप परिणाम होगा उसी कालमे इसके धर्म पुरुपार्थ होगा। 
अंथे और काम पुरुपार्थ भी स्वाधीन नहीं। अथवा इन पुरुषार्थोंमे 
आत्माकों शान्ति भी नहीं। इसका कारण यह हैं कि धनार्जन 
करना स्वाधीन नहीं । अनेकोके साथ इसमे छलादि करने पड़ते 
हैं । काम पुरुपार्थ तो इतना निक्ृष्ट है कि इसके पीछे मरणतक कर 
लेता है । 

(२८ । ९ ७१ ) 

५. धन वह वस्तु हे जिसके विना ग्रहस्थका जीवन अस- 
म्भव है । धार्मिक कार्य जो हैं उनकी रक्षा भी धनके विना नहीं । 
परोपकारके जितने कार्य हैं, धर्मशाला, अन्न क्षेत्र, औषधा- 
लय आदि जितने कार्य हैं जिनमे जनताको वहुत लाभ है, धनके 
बिना कोई भी कार्य नहीं चल सकता अतः ग्रृहस्थको धनकी आव- 
इयकता है । वह धन स्वयमेव तो जन्मके साथ आता नही, चाहे 
मनुष्य धनाह्यके गृहमे जन्म ले, चाहे राजवंशमे उत्पन्न हो, चाहे 
ऐसे यृहमे उत्पन्न हो जिनके पास छुछ भी सम्पत्ति नहीं। फिर भी 
जो पुरुपार्थी हैं वे नीतिपूर्वक द्रव्य सम्पादन कर सकते हैं | अन्या- 
यप्ते भी धनका उपाजेन होता हे किन्तु अन्यायसे जो धन आता 
है उससे परिणाम मलीन रहते हैं, उससे परोपकार नहीं देखे 
जाते। जैसे चारोके ओपधालय, विद्यायतन तथा अन्नक्षेत्र नहीं 
टेख जाते। स्वयं वे उस द्वव्यकों नहीं भोग सकते। तथा जो 
न्यायपूर्वक अजेन करते है. वह उसे सुव्यस्थित रीतिसे उपयोगमे 
लावे हैं, निरन्तर उस द्रव्यसे अनेक परोपकारके कार्य होते हैं। 

(२१९।९। ५१ ) 


निमित्त और उपादान 


१, लोगोकी भावना तो उत्तम हे किन्तु परिणसन पदार्थोके 
कारण कूटके मिलने पर होताहे । उपादान कारणमे ही कार्यकी 
उत्पत्ति होती है। किन्तु सहकारी कारणके बिना उपादानकाविकाश 
असम्भव है। 

(३|८। ४७ ) 

२. निमित्तके विना उपादानका विकाश नहीं होता । यद्यपि 
उपादानका विकाश निमित्तरूप नहीं परिणमता परन्तु निमित्तकी 
सहकारिताके विना केबल उपादान कार्यका उत्पादक नहीं। 

(१९ । ११ | ४७ ) 

३. जो काम होते हैं वह होते ही है, सामग्रीसे ही होते है। 
अहस्बुद्धि आप अपनेको स्बथा कर्ता मानते हैं! यही महती 
अज्ञानता है। यह कोन कहता हे कि निमित्त रूप काये हुआ परन्तु 
अपनेको स्वेथा करता मानना न्याय सिद्धान्त के प्रतिकूल जाता है । 
घट उत्पत्ति कुम्सकारादि के निमित्तसे होती है परन्तु घट वना कहाँ ९ 
इसको मत छोड़ दो । तब तुम्दारा निमित्त भी चरिताथे है । अन्यथा 
अभावसे संसारमरके कुंभकार प्रयत्न करें क्या घट वन जावेगा? मृत्तिकाके 
उपदानवाले यही पाठ घोषणा करते है कि मिट्टी ही घटकी जनक है, 
कुम्मकार तो छुम्मकार ही है। तवजगतमरकी मृत्तिकाका संग्रह 
कर लो क्या कुम्मकारके विना घट वन जावेगा ९ अतः यही मानना 
पड़ेगा कि घटके उत्पादनमे सामग्री कारण है । केवल उपादान और 
केवल निमित्त दोनों ही अपने अस्तित्वको रबखे रहो कुछ नही होगा । 
यही पद्धति सर्वत्र जानना। यदि इस प्रक्रियाकों स्वीकार न करोगे 


4१७ निमित्त और उपादाव 


तब कदापि कार्यकी सत्ता न बनेगी । इस चिपयमे बादू-बविबाद कर 
सस्तिष्कको उन्मत्त वनानेकी पद्धति है। इसी प्रकार जो भी कार्य 
हो उसके उपादान और निमित्तको देखो, व्यथेके विदादमें 
नण्पड़ो । 
(२३६५१ ) 
४. बहुत मनुष्योकी धारणा हो गई है कि जब कार्य होता है 
तव निमित्त स्वयं उपस्थित हो जाता है। यहाँपर विचार करना 
चाहिए कि यदि निमित्त कुछ करता ही नहीं तव उसकी उप- 
स्थितिकी चया आवश्यकता है ९ यदि छुछ आवश्यकता उसकी 
कार्यमे है तव उपादान ही केवल कार्यका उत्पादक है ऐसे दुराग्रहसे 
क्या प्रयोजन ? अष्टसहस्रीमे श्रीविद्यानन्द स्थामीने लिखा है कि 
“सामग्री हि कार्यजनिका नै कारण” कार्यकी उत्पादकसामग्री 
होती हे, एक कारण नही | 
( १७७५६ ) 


५. पदार्थोके परिणमन उपादान और निमित्तकी सहकारितामे 
होते हैं परन्तु जो सहकारी कारणहोते है उसी समय|किसीको सुखमे 
निमित्त होते है तथा किसी को दुःखमे निमित्त होते हैं। अतः 
उपादान कारणपर लोग विशेष बल देते हैं। यह ठीक है घटकी उत्पत्ति 
मिट्टीसे ही होगी, चाहे कुम्भकार बनावे, चाहे जुलाह्ा बनावे, चाहे 
वेश्य वनावे, किन्तु निमित्त कारण अवश्य वांछनीय है। 

(१५१०१५१ ) 

६. यद्यपि सभी पदार्थ अपनेमें ही परिणमन करते हैं परन्तु 
काणे जब होता है तव उस बिकाश परिणामके लिए उपादान कारण 
ओर निमित्तकी अपेत्ञा करता है। जैसे जब छुम्भकार घट बनाता 
है उस कालमें मिट्टी, चक्र, चीवर; जल, दण्ड सूत्रको लेकर ही घटके 
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निर्माणका उद्यम करता है। प्रथम तो उसके यह विकल्प होता है 
कि में घट बनाऊँ, उसके अनन्तर उसके आत्मप्रदेश चन्चल होते 
है जिनसे हस्तादि व्यापार होता है। हस्तके व्यापार द्वारा 
मृत्तिकाको आढद्रे करता है पश्चात्‌ दोनों हाथोंसे उसे खूब गीली 
करता है, पश्चात्‌ मिट्ठीको चाकके ऊपर रखता है, पश्चात्‌ दण्डादि 
द्वारा चक्रको घुमाता है। इसी श्रमणमें हस्तके द्वारा मिट्टीको 
घटांकार बनाता है। पश्चात्‌ जब घट बन जाता है तब उसे सूतके 
द्वारा प्रथककर पश्चात्‌ अभिमें पका लेता है। यहाँपर जितने व्यापार 
है आर जुदे हैं फिर भी एक दूसरेमे सहकारी कारण हैं किन्तु 
जब पन्न हो जाता है तब केवल मिट्टी ही उपादान कारण 
रह जाती है। अनन्तर जब घट फूट जाता है तव भी मिट्टी ही 
रहती है। इसी आशयको लेकर अष्टावक्र गीतामें लिखा है--- 


“पत्तो विनिरगंतं विश्व, मय्येव च ग्रशाम्यति | 
मृदि कुम्मो जले बीचि। कट कटके यथा |” 


जो पदार्थ जहाँ उदय द्वोता है वहीं उसका लय होता है। यही 
कारण है कि वेदान्ती जगतका मूल कारण ब्रह्म मानते हैं । परमार्थसे 
देखा जाये तो आत्माकी त्रिभावपरिणति ही का नाम संसार है 
किन्तु केबल आत्मामे ही यह संसार नहीं हो सकता है। अतएव 
उन्होने मायाको स्वीकार किया है। इसका यह भाष है कि केवल 
ब्रह्म जगतका 'रचयिता नहीं । जब उसे मायाका संसरग मिले तभी 
यह संसार बन सकता है। अब कर्पना करो कि यदि ब्रह्म सर्वथा 
शुद्ध था तब मायाका संसर्ग कैसे हुआ ९ शुद्ध विकार होता नहीं 
अतएव मानना पड़ेगा कि यह मायाका सम्बन्ध अनादिसे है । 
यहापर यह शझ्ढा हो सकती हे कि अनादिसे सम्बन्ध है तो छूटे 
कैसे ९ उसका उत्तर सरल है कि बीजसे अड्भर होता है। यदि बीज 


११५९. स्वोपकार ओर परोपकार 


दग्ध हो जावे तो अद्भुरोत्पत्ति नहीं हो सकती | यही माया भवका 
बीज है। जब बास्तव तत्त्वज्ञान हो जाता है तव वह संसारका 

कारण जो श्रमज्ञान है बह आपसे आप पर्यायान्तर हो जाता है। 
० (९, १०३२।५१ )- 
७. बहुतसे मनुष्योकी यह धारणा हो गई है कि निमित्त 
कारण इतना श्रवल नहीं जितना उपादान होता है। यह महती 
आ्रान्ति है। कार्यकी उत्पत्ति न तो केवल उपादानसे होती है और 
न केवल निमित्तसे किन्तु उपादान और सहकारी कारणके योगसे 
कार्ण उत्पन्न होता है। यद्यपि कार्य उपादानमे ही होता है परन्तु 
निमित्तकी सहकारिता बिना कदापि कार्य नही होता। जैसे कुम्म 
मिट्टीसे द्वी होता है परन्तु छुलालरूप निमित्त बिना कार्य नही होता। 
४ (२८।॥१२७१ )' 


खोपकार और परोपकार 


१, हमसे परोपकार होता है? यह धारणा गलत है | हरएक 
कार्य अपनी योग्यतासे होता है और योग्यताका विकास निमित्त 
कारणसे होता है परन्तु निमित्तको निमित्त ही मानो, इससे 
अधिक नहीं | 

(१२।१। ४७ »- 


२. संसारम मनुष्योकी दृष्टि स्वात्मोपकारकी ओर रहनी 
चाहिए उससे संसारका उपकार हो जावे यह अन्य वात है। 

(४।३। ४७ ) 

३. कोई किसीका उपकार और अनुपकार करनेवाला नहीं।, 

आत्मीय परिणाम ही उपकार और अलुपकारके करनेवाले हैं | इस. 
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लगतकी घ्यवस्था करनेवाला ही आजमा है। नरक स्वर्गांदि सव 
आम्मपरिणासोके फल हैं, मोक्ष भी आप्मपरिणासोंकी चरम 
परिणतिसे होता है । 

. ४. जगतके उपकारकी चेष्टा करना ग्रायः व्यथ है । आत्मरे- 
पकारकी भावनामें ग्रायः जगतका उपकार हो जाता है। जगतके 
उपकारसे आत्माका उपकार नहीं हो सकता, केवल कल्पना है । 
उपकार अपकारकी कल्पना मोहाधीन है | 

(३१ । ७ | ४८ ) 


की ना बचत 


सत्समागम 


१, सत्समागमकों पाकर मनुष्यमें मानवता आ जाती है। 
हमे उचित है कि वृद्ध मनुष्यकी सेवा करें | उसके द्वारा हम उच्चतम 
विचारको प्राप्त कर सकते है। सत्पुरुषका अथे है कि जो ज्ञान 
ारित्रसे भूषित हों। उन्हींको इद्ध शब्दसे व्यवहार करते हैं। 
जिनके वाल शुक्क हो गये, दनत भगन हो गये, भीवा कुटिला हो गई, 
कण श्रवण करनेमें असमथे हैं, उनका नाम वृद्ध नहीं। जिनको 
उसय लोक सिद्ध करना है, तथा विद्या विनयकी आकांक्षा है, उन्हें 
उचित है कि वृद्ध मानवोंकी सेवामे तत्पर रहें। जो मनुष्य वृद्ध 
सेवामें अपना समय लगाते हैं. उनकी रागादिके साथ कपायाग्नि 
शान्त हो जाती है। वृद्ध सनुष्योंके समागमसे दुष्रसे दुष्ट भी मनुष्य 
शान्‍्त हो जाता है। अत्यन्त मलीयस चित्त भी वृद्ध योगियोके 
सहवाससे निर्मल हो जाता है। अगस्त्य ताराके उदय होनेपर 
जलका पंक भाग बैठ जाता है । 

' “तपश्रतिध्वतिष्यानविवेकयमसंयमैं: 


ये इद्धास्ते शस्यन्ते न पुन! पालिताइरे ॥ 


3२१३ भुण्यात्मा पापात्मा 


प्रत्यासत्ति समायातेः विपये! ख्वान्तर्जकैः । 
न वैय्ये सवलित॑ येपा ते हि इड्धा चुधेमताः ॥ 
इन गुणोसे विभूषित वृद्ध कहलाते है। स्वप्तमे भी जिनके 
चारित्रकी उब्बलता हैं, तथा जैवन अवस्थामे भी जिनके सच्चा- 
रित्रमे दोप नहीं आया वही आत्मा वृद्ध हैं। 
सबसे उत्तम तो यही है कि द्गिम्बर महापुरुषोंका समागम 
अच्छा है । उन दिगम्वर मुनियोका समागम उत्तम है जो बाह्य 
आइसम्बरसे शल्य हे। परन्तु आजकल मुनिसार्ग भी परिग्रहको 
अपनाने लगा है। किसीको तो पुस्तक छपानेका रोग लग गया है। 
किसीकी सोंटर आदि वाह्य सामग्रीका आश्रय लेकर तीथयात्रा 
करनेकी प्रवृत्ति हो गई है और कोई गृहस्थों पर अपना अधिकार 
चला कर सामाजिक कार्यामें लगे रहते हैं। अतः उनके समागममे 
भी शान्तिका मांगें नहीं। लाचार होकर उनके समांगममें रहनेसे 
भय होता है। अब उनके वाद छुड़्क ऐलक वर्ग रह जाता है सो 
भी प्रकृतिके अनुकूल नदीं। जिसके जो मनमे आता है सो भ्रवृत्ति 
करता है। विद्या का व्यसन नहीं, स्वाध्याय भी कई करते हैं. कई 
विद्येप विद्वान भी हैं तथा प्रतिभाशासत्री भी हैं किन्तु उसका 
उपयोग स्वेच्छापूर्वक करते हैं । हमने भी अपने प्राप्त ज्ञानका छुछ 


उपयोग नहीं किया | 
(२६। ८ | ७१ ) 


पुण्यात्मा पापा , 
१, पुण्यसे मनुष्यकों वाह्म पदार्थका सिलना कोई उपयोगी 
बस्तु नहीं। किन्तु शुभ परिणामका फल हो तो पुण्य है। शुभ 
परिणामोंसे घातिया कर्मोंमें स्थित और अनुभाग मन्द पढ़ता है। 
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जब उसका उदय आता है उसे कालमें जीवके मन्दकषाय होती है। 
मन्दकपायमें जीवके परिणाम पूजन करना, स्वाध्याय करना, ब्रत 
पालना, जीबोका उपकार करना, होते हैं। यदि उसके परिणाम 
परिमहमें अत्यन्त आसक्त हों तब वह घातियाके तीत्र उदयक्का 
कार्य है। तीत्र पापके परिणामसे घातिया कमेकी स्थिति और 
अनुभाग बहुत घना होता है। अतः जिन जीवोके बहुत परिआह 
होनेपर यदि उस समय परिमहमे विशेष मूच्छा है तब वह जीव 
वर्तेमानमे पुण्यात्मा नहीं । किसी जीवके परिग्रह अल्प है. ओर 
उसके परिणाम निर्मल रहते हैं, मन्‍्द कपायरूप रहते हैं तब वह 
जीव वर्तेमानमें पुण्य जीव है। सिद्धांतमे तो जिस जीवके बाह्ममे - 
अणुमात्र भी बाह्य परिग्रह नहीं तथा इतनी मन्द कंषाय है कि यदि 
कोई उसको शल्लोंसे भी पीड़ा पहुँचावे तो भी वह उस पीड़ा पहुँ 
चानेवालेपर क्रोधादि भाव नहीं करता और यदि कोई पारिजातके 
पुष्पोंसे उसका अचन कर रहा है तो भी उस कालमे उन दोनोपर 
समता भाव है किन्तु यदि उसका मिथ्यात्व नहीं गया है तब उस्ते 
पापी जीव कहा है ओर जिसके जगतका बहुत वैभव है, विरोध 
होनेपर भी अपनी रक्षाके अथे विरोधी हिसा भी करता है, राज्या- 
दिक विभूति भी है परन्तु सम्यद्शन हो गया है तब 
उसे पुण्य जीव कहा है। यहॉपर मन्द कपाय और तीज्र कपायसे 
प्रयोजन नहीं । जिसकी आत्मासे सिथ्यादशेन निकल गया, उसमे 
पतब्त्र आत्मा कहते हैं। चहे बाह्य विभूति अमर्यादित हो या न 
हो ओर जिसके सम्यग्दशन नहीं हुआ उस जीव तिलतुषमात्र भी 
परिय्रह न हो उसको पुण्य जीव! शब्दसे व्यवहार करना झोपचा- 
रिक है। जो पद्म पापहें वे भी प्रसत्तयोगके सद्भावमें हैं । परमार्थते 
हिसक मिथ्यादृष्टि' है । चाहे उसके द्वारा जीवका घात न हो । सबसे 
बलवान पाप अपनेको न समझना हे। जिसने अपनेको ही न 


प २३ समता 


सममा वह अन्यको क्या समभेगा १ अत्तएव अज्ञानी जीव न तो 
पुण्यका स्वरूप जानता है और न पाप का। पुण्य पाप करता हे 
परन्तु स्वरूपको नहीं जानता | यथा-- 
[। (४ 
* #कुणशलाकुशल कर्म परलोकश््व कंचन | 
हक _ ५ # ५ 
एकान्तग्रहरक्तपु नाथ | स्वपरवरिषु ॥ 
श्री समन्‍्तभद्र स्वामीने कद्दा है. हे नाथ ! जो एकान्त महमे 
आसक्त हैं उनके न तो कुशल पुण्यका ही स्वरूप बनता है, और 
न पापका ही स्वरूप बनता है और न परलोक आदिका स्वरूप 
ही वनता है। वस्तु स्वरूपकी व्यवस्था तो स्वाद्माद सिद्धान्तसे 
ही होती है । 
(८, ९। ८ ।५१ ). 


कम्म+०-__- कहा “ना 


समता 
भभोहबह्निमपाकतु स्वीकर्तु संयमश्रियं | 
छेत्त' रागद्रमो्यानं समत्वमवलम्बताम्‌ ॥* 
( ज्ञानाणेब ) 
यदि सोहामिकों दूर करना चाहते हो, तथा संयम रूपी 
लक्तमीकों स्वीकार करनेकी अभिलापा है तथा रागवृक्षकों छेदन 
करनेंकी वांछा है तो समत्वका अवलम्बन करो। समत्व किसको 
कहते हैं ९ इसका विवरण श्री १०८ झुत्दकुल्द स्वामीने प्रवचन- 
सारमें लिखा है-- बा 
“चारित्त खलु धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिदिट्टी । 
मोहक्खोहपिदीणो परिणामों अप्पणों हि सभो॥/ 
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अर्थात्‌ चारित्र ही धर्म है। स्वरूपमें जो आंचरण है उसका 
नाम चारित्र है। वह ही वस्तु स्वभाव होनेसे धर्म कहलाता है। 
उसका अथे यह है कि शुद्ध चेतन्यका प्रकाश जहाँ होता है उसीका 
नाम धर्म है, उसीका नाम साम्य है। उससे यथाथ आत्मस्वर्भाव 
है। अर्थात्‌ दशेनमोह ओर चारित्रमोहके उदयमे आत्मामें जो मोह 
क्षोभ होता है, उसके अभावमें आत्माका जो अत्यन्त निर्विकार 
परिणाम होता है इसीका नाम चारित्र है, इसीका नामान्तर धर्म 
है। ऐसा सिद्धान्त है कि-- 


“प्रिणमदि जेण दव्बं तक्काल तम्म्य त्ति पण्णत्त | 
त्म्हा धम्मपरिणदो आदा धम्पो मुणेयव्यी । 
(४।९। ५१ ) 


निरीहता 
१. बिता निरीह बृत्तिके कपाय कृश होना भहान्‌ कठिन 


कार्य है। अन्तरद्ममें चाहदाह महत्ती क्॒दायी है । अत्तः 
चाहको त्यागों। 


( २८। ७१ ४८ ) 


न्स्रग्न्ड- 


सुसारके कारण 


संसारके कारण 


९. जो परको अपना मानता है वह निञज्रको भूलता है। 
निजको भूलना ही संसार वन्धनकी जड़ है। संसार ही नाना 
दुश्खाका आस्पद ह | अब ता चेता | 

( २।६। ४७ ) 

२. बहुत काल परकी संगति की, पर कौनसा लाभ उठाया ९ 
अनंत संसार ही के पात्र तो रहे ! 

(२८ | ७। ४७ ) 

३. परकी प्रशंसा ओर निनन्‍्दासे सुख ओर दु/ःख मानना ही 
संसारका कारण है | वात कहना ओर ह काये छुछ् ओर है। 

(९। ५। ४८ ) 

४, संसारका कारण सुख दुखका अनुभव नहीं वह जो कर्म- 
विपाकजन्य फल है। जो राग-द्वंग आत्मामे होता है वही संसार 
वृत्तकी जड़ हैं 

(१० । १० । ४८ ) 

७५. कथाके रसिक मलुप्योसे संपक रहना ही संसार वन्धनका 

मूल कारण है | 
( २८। १२। ४८ ) 

६. आज तक जो हम संसारमे भ्रमण कर रहे हैं उसका कारण 
है कि अपना परिचय नहीं किया। अपने परिचयको प्राप्त करनेके 
लिए उसके बाधक कारणको निरन्तर खोजा | यही महती अज्ञानता 
हमें संसार वन्धनम फेसाये है। जिस दिन हमारा अज्ञान भाव चला 
जावेगा उसी दिन हम संसार वन्धनसे विमुक्त हो जावेंगे। संसार 
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नाम संसरणका है । जिसमे ये जीव चतुर्गेति परिश्रमणकर अनन्त 
कशके पात्र होते हैं। इसमें मूल कारण अन्य छुद्र नहीं, आत्मीय 
परिणतिको स्वच्छ न बनाना ही है। स्वच्छतासे तात्पये यह कि 
जितने पर द्रव्य हैं उनमें निजत्व भावकी कल्पनाका त्याग करनी। 
(२। 4।५१ ) 

७, इस संसार अरण्यमे अनादिसे यह आत्मा भटक रहा है। 
इसका मूल कारण परमे दृष्टि है। जब तक पर दृष्टि रहती है 
तबतक यह आत्मा पक्षपात करता है। अन्यकी कथा छोड़ो ; 


मगवानके नाना स्वरूपोंकी कल्पना करता है| 
(२१। १०। ७१ ) 


कपाय 
१, सबको अपनी अपनी कपायकी पूर्ति करनेका ज्वर चढ़ा 
है। सुंसारमे विरला ही होगा जो इस ज्वरसे मुक्त हो। 
कषाय ज्वर ही महान्‌ ज्वर है। इसका भूत जब सबार होता है तब 
अच्छे अच्छे ज्ञानी चक्रमे आ जाते हैं। सबसे अवल यही मोह 
ज्वर है। इसके वेगमे यह जीव निरन्तर बेहोश रहता है और 
वेहोशीमे आत्माके अस्तित्वकी परमे मान बैठता है। 
( १०।९। ४७ ) 
२. जहाँ कषायसे अनुरक्षित परिणाम है वहाँ नियमसे बन्ध 
है। जिन्हें वन्‍्ध विमुक्तिकी आकांक्षा है वह धनमे अनुराग नहीं 
रखते । अनुराग ही संसार वन्धनका कारण है। 
( २५। ९। ४७ ) 
३. संकोच कपषायसे प्राणोका भाव पतित हो जाता है, उसकी 
रक्षा करना । कौन किसका है इस सिद्धान्तपर दृद रहना। 
(२५ । ७ | ४८ ) 
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४. आत्मीय परिणतिकों कछुषित मत होने दो। परिणामोंके 
कलुपित होनेमें अन्तरद्ग कारण मोह राग ह्वेप है, वाह्य कारण पद्नेन्द्रिय 
के विषय हें | विषय निमित्त कारण हैं परन्तु ऐसी व्याप्ति नहीं कि 
विषय परिणतिको कछुपित कर ही देव । विपय तो इन्द्रियोके द्वारा 
जाने जाते हैं उनमे जो इष्टानिष्ट करपना होती है. बह कपायसे ही 
होती है। कपाय क्‍या है ? जो आत्माको कलुपित करता है। यह 
स्वयं होती है। आत्मामे इसका परिणमन अनादिसे चला आ रहा 
है। हम निरन्तर प्रयत्न करते हें कि आत्मामे स्वच्छ परिणाम हों 
परन्तु न जाने कोनसी शक्ति आत्मामे है कि जिसके कारण अनिष्ठ- 
कारी भाव आत्मामे स्वयमेव चले आते हैं । इसपते यही निश्चय 
होता है कि आत्मामे अनादिसे ऐसे। संस्कार आ रहे हैं जो 
निरन्तर ही उसको अनग्त वेदनाओंका पात्र बनना पड़ता है। 

(२० | ४ । ७१ ) 

५. चित्तकों जाननेकी चेष्टा करो । किसके वशमे कार्य कर रहा 
है? पर पदार्थ चित्तको अपने अधीन नहीं रख सकता । इसको कार्यमे 
संचालन करानेकी शक्ति आत्मामे है, उस शक्तिका नाम ही कषाय 
है । कपायके द्वारा ही सब कार्य जगतके होते हैं । जो परद्या उप- 
कार आदि काये होते हैं यह भी मन्द कपायके कार्य है। अथ जो 
मारन ताड़न विपयादि कार्य हैं ये सब अशुभ कपायके काये हैं। 
यह दोनो ही कार्य चन्धके कर्ता हैं। अतः एक अच्छा एक चुरा है 
यह व्यवहार पस्मार्थ दृष्टिवाला नहीं करता । शुभ कार्यके करनेका 
निपेध नहीं परन्तु उसे वन्धका जनक सममो। यद्यपि आत्मा ज्ञाता 
इृष्टा है परन्तु कम मलके सम्बन्धसे सर्बदा यह छुछ न छुछ करता 
ही रूता हे और उस कर्तव्यका फल भोगता हुआ चतुर्गतिका 
पात्र बना रहता है | इसमे किसीका अपराध नहीं। क्‍या करें जब 


के 
चर 


मद्यका नशा आता है तब मनुष्यके अयोग्य आचरण होता ही है । 
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इसी तरह कर्म विपाकमें .इसकी जो दशा होती है बह इसप्रे गुप्त 
नहीं | यदि यह जीच पुरुषार्थ करे तब कुछ कार्य बननेकी संभावना 
है । जिस कालमे नशा उतर-जाता है उस कालमें नशाके कार्योका 
चिन्तन करे तब अधिकांशमे उनसे मुक्त हो सकता है।.. * 
(४।६। ५१ ) 
६. क्रोधादिक जो उत्पन्न होते हैं वह ओऔपाधिक हें। उनके होनेमें 
आत्मा कलुषित हो जाता है। कछुषताके कारण अन्तरद्जमें अत्यन्त 
दुःखी होता है। और उस दुःखको दूर करनेके अथे क्रोध कषायफे 
कार्यमें प्रवृत्ति करता है। जैपते क्राधमे किसीको मारता है। यद्यपि 
उसमे आपको उुछ भी लाभ नहीं परन्तु जबतक वह कार्य नहीं 
होता तबतक शान्त नहीं होता। क्रोधके दूर होनेपर स्वयं शान्त 
हो जाता है। इससे सिद्ध हुआ कि दुःखका मूल कारण क्रोध है | 
हम परको दुःखका कारण मानते हैं यही महती अज्ञानता है। 
( २५।,३२। ५१ ) 


हनन फलायध्त तमापनामबन, 


आगश्चड्गारे-अहड्डार 

१. संसारका सबसे प्रबल कारण अहम्बुद्धि और मानबुद्धि है.। 
इस जीवको यह अहझ्कार अनादिसे लगा हुआ है कि 'मै एक विशिष्ट 
व्यक्ति हूं मेरे समक्ष अन्य सव तुच्छ हैं। यह मानना कितना 
अज्ञानपू्ण हे ? यह नहीं सोचता कि मै जीव हूँ, तब मेरे जो भाव 
होते हैं यदि वे वास्तव हैं तव जितने जीव हैं उनमे यही भाव 
होगे। तब फिर निज ओर अन्यमे क्‍या अन्तर हुआ ९ भेद ज्ञानका 
कारण लक्षण सब जीवोंमे पाया जाना चाहिये। तव हस सब समान 
हैं अतः साम्यभाव ही सुखदायी हुआ। यदि अपनेमे ज्ञानविशेष 
है ओर वीतरागभाव है, अन्यसे नहीं है, तब यह विचार करना 


१२९ आगजड्गारे-अहंकार 


आवश्यक है कि हम ओर यह दोनों जीव हैं, हममें जो गुण विकाश 
हुआ वह इसमें भी हो सकता है। केवल कोई गप्तिवन्धक है. जो 
इस जीवसे अवतक नहीं होने देता !” अन्तमे यदि अपनेमे पुरुषा् 
हे भो उसकी सम्बोध कर उस गुणका विकास करनेका अयध्न करना 
उचित है | प्रत्येक आत्मामे गुण विकास हो सकता है किन्तु उसके 
विकाशमें बाधक अन्य नहीं हम स्वयं ही हें। 

एक मनुष्य प्रमादसे मार्गमे ज्ञा रहा था, एक पत्थरकी ठोकर 
लगनेसे वह भूमिपर गिर पड़ा। एकदम साथीसे कहा--हथोड़ा 
लाकर इस पत्थरकों चूणे कर दो, इससे टकराकर हमस सूमिपर गिर 
पड़े और हमका वहुत चोंट लगी। यह इस पत्थरका अपराध है |? 

साथीने उत्तर दिया--श्रीमान्‌ ! इसमे पत्थरका क्या अपराध 
है ? बह स्त्रय॑ तो उछल कर आपके पेरमे लगा नहीं। आप स्वय॑ 
प्रमादसे चलते थे, इसीसे इसकी चोट लगी, यह आपके ही प्रमाद 
का फल है। अतः आपको उचित हैँ कि सार्गमे जब गमन करें, 
देखकर ही करें, प्रमादकों त्यागे, यही आपको निविन्न अभी 
स्थनतक ले जावेगा ॥? 

इसी तरह हम स्वयं क्रीधादि कपाय कर अपने आस्माको 
ममार वन्धनमे डालते हैं। हमको उचित यही है कि क्रोधादि 
क्पाय न करें। जिनके निमित्तसे क्रोधादि कपायका उदय होता है 
उन पदाथसे ठप करनेक्की आवश्यकता नहीं परन्तु मोही जीव 
आत्मीय अपराधको तो दूर करनेकी चेष्टा करता नहीं जिनसे 
क्राधादि कपाय होते हैं । हम उन निमित्त कारणोकों प्रथक्‌ करनेका 
प्रयत्न करते हैं जो क्रोधर्मे निमित्त होते है। निमित्त भी दो अकार 
के हैं। एक तो वे जो हमे प्रत्यक्ष हो रहे है, दूसरे वे जो प्रश्यश्ष 
नहीं होते, लिनको द्रव्य क्रोध कहते हैं । उनके चार भेद हैं-- 
अनन्तामुबन्धी, अप्रत्याख्यान, अत्याख्यान, ओर संब्बलन | इनका 

€ 
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यहाँ वर्णन नहीं करना है। क्रोधका उपादान कारण आत्मा ही है । 
आत्मामे अनन्त गुण हैं। उनमे एक चारित्र नामक गुण भी हे, 
“वही गुण क्रोध, मान, माया और लोभ रूप परिणमता है | जब इस 
जीवके क्रोध कृषायका उदय होता है उस कालमें यह आत्मा ऋध 
रूप परिणमता है। उससे परका अनिष्ट करनेका भाव होता है। 
परके ऊपर तीत्र कषाय होती है, उसे नानाग्रकारके कष्ट देता हे, 
गाली आदि दुर्बचनोंकी चेष्टा करता है, अस्रादिसे उसे मारनेका 
भाव करता है तथा अद्मादिका कायसे प्रयोग करता है। यद्यपि 
अखादिसे उसका अज्ञ-भज्ग करनेकी चेष्टा करता है, मनमें निरन्तर 
“उस जीवके अनिष्ट समागम हो यही चिन्तन करता है परल्तु यदि 
उसका कोई भी अज्ज विक्ृत न हुआ तब स्वयं अखादिसे अपना 
ही घात कर लेता है । इसी प्रकार मान कपायके उद्यमें अन्यको 
लघु दिखानेका प्रयत्न करता है, अन्यके प्रशस्त विद्यमान गुणोमे 

"सी दूपण लगानेका ग्रयत्त करता है । 
(२१। १० । ५१ ) 


साया 

१, आजवका अथ्थ है सरल होना। सभी मनुष्य अपनेको 
"सरल मानते हैं परन्तु काये इसके विपरीत ही करते हैं | निरन्तर 
कपट व्यवहारसे आत्माकों बच्चित करते रहते हैं | यदि कोई मनुष्य 
यह चाहता है कि मै मायाचारसे वर्जित रहूं तब उसे पर पदार्थामे 
आत्मभावकों त्याग देना चाहिये। परकों आत्मीय मानना-ही 
सब पापोंकी जड़ है। उस पदाथे रक्षाके लिये ही हमे सब अनथथे 
करने पढ़ते हैं। संसारमें दो ही प्रकारके पदार्थ हैं. एक तो चेतन 
-ओर दूसरे अचेतन। यदि इनके स्वरूपका विचार किया जावे तब 
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सब पदार्थ अपने-अपने द्वव्यादि चतुष्टयमे लीन हैं, कोई पदार्थ 
किसी पदार्थक्रे साथ नहीं मिलता। हम अज्ञानी लोग कहृस्‍्व 
बुद्धिके द्वारा जगतके स्रष्टा वनना चाहते हैं। यही हमारी महती 
अज्ञानता है, इसे हटावो । सभी पदार्थ सत्ता सामान्यकी अपेक्षा 
समान है उनसे क्या स्नेह किया जावे १ विशेषकी अपेक्षा विचार 
किया जावे तव सव जीव चेतन गुणकी अपेक्षा समान हैं । इनसे 
भी स्या सम्बन्ध किया जावे ९ क्योंकि सब अपने-अपने स्वरूपसे 
रत हैं । 

(७।९।५०१ ) 


किले आलनल आओ, 
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१. गल्पवादसे यथार्थ पदाथेका निणेय होना सुसाध्य नहीं । 
प्रनिदिन शास्त्र प्रबचनमे यह निकलता है कि रागादिक ही आप्माके 
शुण विकाशमे बाधक हैं। मैंने साठ वर्ष तक प्रयास किया परन्तु 
इस पर विजय प्राप्त न कर सका। कहनेसे करनेमे महान्‌ अन्तर 
है। सभी कहते हैं कि रागादिक परम दुःखके कारण हैं गीत पाठ 
पढ़ लेते हैं परन्तु कतेव्य पथसे प्रायः बच्ित रहते हें । 

(२।९। ४७ ) 

२. ज्ञानसे अज्ञाननिवृक्ति होती है किन्तु एतावता जो 
जो ज्ञानान्तरभाविनी चारित्रकी प्राप्ति हे उसका कारण रागह्नेपकी 
निवृत्ति हे। अनादि कालसे यह सम्बन्ध है। शरीरके सम्बन्धसे 
रागद्वेप है यह कुछ बुद्धिमे नही आता क्योंकि रागह्वेपकी उत्पत्ति 
आत्मामें होती है और शरीर जड़ है। उसकी शक्ति ऐसी नहीं जो 
आत्मामे राग-हेप उत्पन्न करनेमे प्रवल प्रेरक हो। यदि कर्मेको 
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कारण कहां जाबे तब वह मी अचेतन है अतः आत्मामें रागादिका 
उत्पादंक कैसे हो सकता है ? और रागादिक भाव होते हैं यह तो 
निर्विवाद है। यदि ये आत्माके स्वभाव माने जाबें तब आत्मा जो 
मोक्ष॒के हेतु प्रयास करता है. वह व्यथ हो जावे। कुछ बुद्िमें नही 
आता है। अन्तमे यही सम्तोष कर लेना पड़ता है कि जो रागा- 
दिक भाव हैं वे होते अवश्य हैं इसलिए इनका उपादान कारण आत्मा है 
निमिच कारण कोई होना चाहिये। जैसे स्फटिक उपल स्वयं तो 
रागादि रूप नहीं परिणमता किन्तु रागादि भाबापन्न जो जपापुष्प 
है उसके निमित्तसे रागादिरूप परिणम जाता है। 

(१७।४।५१ ) 

३. सुमार्ग तो यही है कि सबसे स्नेह त्यागो | वही कल्याण- 

मार्ग है। परके साथ एकत्व भावना ही संसारकी नीब है। जहाँ 
परमे निजत्वकी परिणति हो जाती है वहीं अनायास राग-ह्वेपकी 
सम्तति होती रहती है। जिसको हम निज मानते हैं उसको अपने 
अनुकूल रखनेका प्रयत्न करते हैं और यही व्यग्रता आध्माको 
निरन्तर खिन्न रखती है। इसी परिणतिका नाम संसार हे। 
बहुतसे व्यक्ति ह्यमान जगतको संसार मानते हैं, उससे अपनी 
परिणति हटानेकी चेष्टा करते हैं सो कुछ बुद्धिमें नहीं आता। 
आध्मासे भिन्न जितने पदार्थ हैं चह तो सिन्न ही हैं उत्तको ध्यागने 
की आवश्यकता नहीं किन्तु उनमे निजत्वकी कल्पना होबी है, उसे 
घटाओं, वही परिणत्ति संसारकी जननी है। 

( २४।४। ५३ ) 

४. राग परिणाम संसारका कारण है चाहे वह शुभ हो, चाहे 

अशुभ हो । अप्नि चाहे घन्दनकी हो, चाहे नीमकी हो, दोनों 
ही जलादेंगी । 5 

(२६। ४ | ७१ » 
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५. संसारबन्धनका मूल कारण राग-द्वप है । इस पर विजय 
प्राप्त करना चाहिये? यह व्याख्यान तो भ्रत्येक देता है तथा ते 
पूर्ण वाक्योसे अपने व्याख्यान द्वारा जनताको मन्त्रमुग्ध कर देता 
है स्वयं भी तन्‍्मय हो जाता है परन्तु उत्तरकालमे गजर्लानवत्‌ ही 
क्रिया करता है। न जाने केवल व्याख्यानसे क्या लाभ ९ यदि 
उसपर अमल न किया जाबे तव इस पभ्रकारकी चेष्टा कुछ 
लाभदायक नहीं | 

(२९। ८ ५१ ) 

६. संसारका जो अस्तित्व हे बह जीवके रागादि परिणामो- 
से होता है| उनके निमित्तको पाकर जो कार्मण वर्गणाएँ जीवके 
प्रत्येक प्रदेशमे हैं वे ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमर्ती हैं। उनका 
उदय शरीरादि नोकम और रागादि परिणामोंमे कारण रूप होता 
है। संसासम एसा एक भी समय नहीं जिसमे आत्माके रागादिक 
परिणाम न हो । 

(२३।९। ७५१ ) 

७, ्राणीमात्रका कल्याण राग त्यागनेमे है | त्यागकी महिमा- 
का गान करते हैं किन्तु रागत्यागककी ओर अणुमात्र भी लक्ष्य 
नही । पम्च परम गुरुकी उपासना इस अभिमप्रायकों पुष्ट करनेकी 
थी कि राग न्यून हो किन्तु उसकी ओर तो लक्ष्य ही नहीं । केवल 
पूजन प्रभावना कर रागवद्धन ही हाथ रह जाता है। इसीमे पूर्ण 
पुरुपार्थ लगा देते हैं । 

(२८ | ९। ५१ ) 

८. राग-हेपके वशीभूत होकर मनुष्य जो छुछ न करे सो 
अल्प है । आगममे लिखा है कि रावणने एक सीताके रागमे 
अपने प्रति नारायण पदको तिलाबललि दे दी। जिस समय 
रावणने लक्ष्मणपर चक्र चलाया और चक्र लक्ष्मणके हाथमे 
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आया उस समय श्री रामचन्द्रजी ने रावणसे कहा कि हमको न 
तो तुम्दारा राज्य चाहिये ओर न चक्र चाहिये, हमारी सीता 
हमको दे दो, वनमें किसी कुटियामें रहकर अपना निर्वाह करेंगे, 
तुम सानन्द अर्धचक्री पदका उपभोग करो किन्तु रावण इन वाक्योंकी 
श्रवणकर आग बबूला हो गया और बोला कि कुम्मकारके चक्रको 
पाकर इतना गये मत करो । इतना श्रवणकर लक्ष्मणने जो करना 
था सो किया | अतः इससे यह सिद्धान्त निकला कि कषायके 
वशीभूत होकर जीवोंकी जो दशा होती है बह प्रायः प्राणी मात्रके 
प्रत्यक्ष है । विशेष आश्चर्य यह कि हम लोगोंने संसारकों उपदेश देना 
सीखा है, स्वयं रागढ्ग घ दूर करनेका ग्रत्य्ञ नहीं करते। रागद्वेप 
त्यागनेके लिये लम्बे लम्बे व्याख्यान देते हैं। दूसरे श्रवणकर मोहित 
हो जाते हैं और प्रशंसावादका बहुत कुछ आइडस्बर होता है। 
किन्तु जल विलोलनेके सहश ही यह कारये होता है। अतः जिन्हें 
संसार वन्धनसे मुक्त होना है उन्हे सब कार्योकों गोणकर रागह्वेपके 
त्यागनेकी चेष्टा करना ही अपना कततेव्य सममो । 

( १८ । ११। ७५१ ) 


स्नेह 


१, स्नेह ऐसा प्रबल परिणाम है जो इस अनन्त संसारकी 
रक्षा कर रहा है। यदि यह मिट जाबे तब अन्तमुहूर्तेमे इस संसार 
का ध्वेश ह्दो जाता है। अतः जिन्हें इस संसारका अभाव करना 
हे वे स्नेह स्यागें। 

हु हे (४।७। ४८ ) 

२. संसारमें बंधनका कारण स्नेह ही तो है। उसके वशीभूत 

होकर यह जीव क्या क्या अनथे नहीं करता ९ सब अनर्थोकी 
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जड़ यही स्नेह तो है जिसने इस पर विजय पा ली उसने जगपर 
विजय पा ली । 
(७०।७। ४८) 
१ ३, जहॉपर रहो वहीं समुदायसे स्नेह हो जाता है तथा 
व्यक्ति विशेषप्ते भी स्नेह हो जाता है। यह स्नेह ही संसारका 
कारण है । इसे लोग धार्मिक स्नेह कहते हैं । पर्यवसान में इसका 
फल उत्तम नहीं । जहाँ श्री अहेदनुरागको चन्दन नग सद्भत्त अप्नि- 
की तरह दाहोत्यादक कहा हे वहाँ अन्य स्नेहकी कथाकी गिनती 
ही क्या है ? अतः सामान्य भनुष्यसे स्नेह करना तो सर्वथा ही 
हेय है। यदि स्नेह करनेकी प्रकृति पड़ गई हो तव चेतनसे स्नेह 
हटाकर अचेतनप्ते करो या उस चेतनसे करो जो स्नेही न हो। 
इससे यह सिद्ध होता है कि एक ही का उपाय करना पड़ेगा अर्थात्त्‌ 
एककी ही चिन्ता रहेगी अन्य चिन्ता न रहेगी। अपना मोह ही 
त्यागनेकी चिन्ता रुंगी । वह भी निराश्रय होकर स्वयमेव 
विलय जावेगा | 
(७।६।१५१ ) 
४, परमाथसे स्नेह वन्धन ही का कारण है। 
(२०१ ६। ५१ ) 
५. अनादिसे यह आत्मा पर पदार्थोसे मिलकर अपने 
स्वत्वकी खो बैठा है | यह स्वत्व बिना त्यागे नहीं मिल सकता। 
त्यागका अर्थ यह है कि परको जो स्नेहके साथ अपना रहे हो उस 
स्नेहको त्यागो । स्नेहका त्याग क्या है ९ स्नेहमे राग न करो, वह 
स्वये राग है| तव क्या हष करें || हप भी न करें । तव क्‍या करें ९ 
उपेक्षा करों । यही तुमसे हो सकता है। रागमे उपेक्षा केसी ? 
इसका अर्थ यह है कि राग आत्माकी आत्मकृत विभाव शक्तिके 
सद्भावम मोहके द्वारा प्रीतिरूप परिणति हे। इसके उदयमें पर- 
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पदार्थकों यह प्रीतिरूप परिणामसे अपनाता है, वही संसारका 
जनक है। इसमे उपेक्षा होना अनुभवगम्य ही है। आत्मामे 
अनन्तगुण हैं, अत्येक गुणका परिणमन प्रथक्‌-प्रथक्‌ है। 
(३०। ६। ७५६ ) 
६. संसारमे वन्धनका मूल कारण स्नेह है, जिसने इसपर 
विजय प्राप्त की उसने संसारकों पार किया | प्रतिदिन हम कथा तो 
यह करते हैं कि इसे त्यागना चाहिये, इसीका आलाप करते हैं 
परन्तु यह आलापमात्र ही है। 
(२८ | ९। ५१ ) 
७, संसारमे प्राणीमात्रके स्निग्ध परिणाम होते हैं। जितने 
आणी हैं प्रायः परको निज्र मान अपनाते हैं। सबसे प्रथम तो 
शरीरकों निज मानना इस संसारीका मूल कर्तव्य है। जहाँ शरीरमे 
निज कल्पना हुई वहाँ शरीरकी अवस्थाओंमे किसीपर राग, किसी- 
पर ह्ंप या किसीपर उपेक्षा हो जाती है। जैसे जब असाता वेद- 
नीयका उदय होता है तव वुभुक्षा उत्पन्न होती है, उसको दूर 
करनेका अयत्न करता है । जिससे वह दूर होती है उस पदार्थपर 
स्वामाविक ग्रेम हो जाता है । 
(९। ११। ७५१ ) 
८. न जाने संसारमे स्नेह कितनी वड़ी वला है कि इसके 
अधीन होकर आणी परको ग्रेमचष्टिसे देखने लगता हे। केवल 
देखता ही नहीं अपनाना भी चाहता है । यद्यपि यह अपनानेका 
अभिप्राय मिथ्या है। कोई पदाथे किसीका नहीं होतां। जितने पदार्थ 
जगतमें हैं सब अपनी सत्ताको लिये हुए भिन्न-मिन्न हैं । जैसे जीब 
और अजीब दो ही पदार्थ मूल है । उनमे चेतना लक्षणबाला जीब 
'है। जिसमे चेतना न पायी जावे वह अजीव है। अजीब पदार्थ 
याँच हैं--पुद्गल, धर्में, अधर्म, आकाश और काल। जिसमे 
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रूप-रस गन्ध-स्पशे पाये जाबें उसे पुदूगल द्वव्य कहते हैं। वे 
युदूगल द्रव्य जिनका पुनर्विभाग न हो सके परमाणु हैं। 
वे अनन्तानन्त हैं | जितने परिसाणमे परिमाणु है उतने ही रहेगे । 
उनसे न एक कम हो सकता है और न एक वृद्धिरूप हो सकता है। 
उनमें एक विभाव नामक शक्ति हैं जिससे वे शब्द-बन्ध-सोद्म 
स्थूल आदि रूप परिणमनको ग्राप्त हो जाते हैं। चलनेमे सहकारी 
धर्म, स्थिरतामे सहकारी अधर्म, अवकाशदाता आकाश ओर 
परिणमनम सहकारी काल द्रव्य है। ये चारों द्रव्य सवेदा शुद्ध ही 
परिणमन करते हैं | इनमे विभाव शक्ति नहीं। जीव द्रव्य अनन्ता- 
नन्‍्त है। इनमे सी विभाव परिणमन शक्ति है। मोहादि कर्मके 
विपाक कालमे रागादिरूप परिणमनको प्राप्त हो जाते हैं। किन्तु 
फिर भी जितने जीव हैं वे परस्पर भिन्न भिन्न ही रहते हैं। समीकी 
सत्ता भिन्न भिन्न है । जहाँ एक शरीरमे अनन्तानन्त निगोदिया 
जीव रहते हैं, एक श्वासमे अठारहवार मरते तथा जन्मते है, फिर 
भी उनकी सत्ता प्रथक्‌ प्रथक्‌ है। जीव तो परस्परमे भिन्न हैं किन्तु 
एक द्रव्यमे जितने गुण हैं उनका स्वरूप भी भिन्न भिन्न है। जेसे 
पुद्गल द्रव्य स्पश-रस-गन्ध-बणवाला है फिर भी स्पशादि गुण 
भिन्न भिन्न हैं । एवं आत्मामे जो सम्यरदर्शन गुण है बह मिन्न है, 
ज्ञान गुण भिन्न है। ज्ञान गुणको छोड़कर शेप सब गुण निर्कि- 
कल्प है । 

(१२। ११ । ५१ ) 


मोह महाभट 
१, संसारकी प्रक्रियाओंको देख मोही जीव नाना कह्प- 


००! 


इक 8 नेवाले कार्योको पक 
नाएँ करता है । हो को कोई परमेश्वरकी इच्छा से, कोई 
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कर्मके उदयप्ते, तो कोई भवितव्यताप्ते होना मानता है परन्तु यह्‌ 
निर्विबाद सिद्ध है कि जवतक मोहका सद्भाव है तवतक आत्मा 
दुखोंका पात्र है। जब तक मोहकी लहर है. तवतक संसार है। 
जबतक संसार है तवतक आकुलता है। आकुलता ही दुःख हे 
और प्रत्येक भनुष्य दुःखसे छूटना चाहता है। छूटनेका उपाय 
सत्यश्रद्धा है। सप्यश्षद्धाके विना न तो सम्यरक्षानकी उत्पत्ति होती 
है और न सम्यकचरित्रकी ही। और जवतब सस्यकचरित्रकी 
उत्पत्ति नही होती तवतक मोक्ष नही । 

(३० | १ । ४७ ) 


२. वास्तवमें आत्माका काय तो जानना और देखना ही है । 
कपायके जितने कार्य है वे आत्माके सहभावी नहीं फिर भी जीवो- 
को मोहके सद्भावमे सभी कारये करने पड़ते हैं | कौन चाहता है कि 
मुझे भूख लगे, प्यास लगे, काम वेदना हो फिर भी यह सब 
वेदनाएँ होतीं हैं ओर उनका अतीकार इसे करना पड़ता है। 
अन्यकी कथा छोड़ो सबसे श्रकृष्ट पुण्यशाली पुरुष तीथेड्डर 
होते हैं उनको भी नोकपायके उदयमे चतुर्थ गुणस्थानमे 
उसका ग्रतीकार करना पड़ा अन्यथा आदिनाथ भगवानके १०० 
पुत्र और २ कन्याएँ कहाँसे आई ९ तथा पष्ठ गुणस्थानमें असाता- 
की उदीरणामे अहारके लिये जाना पड़ा। अतः सिद्ध होता है 
इन आठ कर्मोमे सबसे प्रवल्तम मोह कर्म है जिसके द्वारा सात 
कर्मोको रस मिलता है ओर वह स्वयं रहता है। बिनन्‍्हे आत्म- 
कल्याण करना हो उन्‍हें सबसे पहिले इसकी सत्ताकों मिटाना 
चाहिए | इसकी सत्ता ही चतुर्गत संसारका मूल है । 

( २०॥ ५ । ४७ ) 

३. भोहका विलास अद्भुत है। अभी तक तुमने जाना ही 
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नहीं। जिस दिन जान जाओगे उसी दिन मोक्षमा्गकी सीढ़ी 
पर पहुँच जाओगे । 
(१४ । ६। ४७ ) 
४. हम अपने मोहके अनुकूल पर पदाथमे इट्ट या अनिष्ट 
कल्पना कर लेते हैं यही करपना अशान्तिका मूल है। अशान्ति- 
का अर्थ है कि वह पदार्थ हमारे अनुकूल होता है तव हम “उसके 
सद्भावका प्रयास करते है। उसमे चाहे हमारा सर्वेस्थ सी लग जावे। 
; ( ३०] ८ | ४७ ) 
५. लोग सरल हैं, प्रस्येकके जालमे आ जाते हैं। अनादिसे 
मोहके जालमे फँसे हैं| कोई सनिबारण करनेवाला नहीं। स्वय॑ 
ज्ञानाजनसे बद्धित रहते हैं, पर मानते नहीं। या तो स्वयम्बुद्ध 
मनुष्य हो, या परकी माने, तीसरा उपाय नहीं। 
(३०।८। ४७ ) 
६. कोई न तो किसीको फेसाता है और न कोई फेंसता है। 
भोही जीव कल्पना करता है कि 'मुझे फंसा लिया, मै फेस गया? 
इत्यादि विकल्पोसे हुःखका अनुभव करता रहता है । 
(२४। ४। ४८ 2 
७. परमार्थसे तो मोद्दी जीव सदा ही दुखी रहता है। उसकी 
दृष्टि ही दूपित रहती है। उसे वास्तवमे आत्मवोध नहीं होता। 
(१३। ७ । ४७ ) 
८. शारीरिक ढुवैल्तता उतनी घातक नहीं, आत्माकी निवेलता 
महती घातक है । मोह परिणाम आत्माके वास्तव गुणके घातक 
हैं। जिन्हे संसार दु!खसे अपनी रक्षा करना है उन्हे उचित है कि 
मोहको त्यागे । 
(१६। ७ । ४८ ) 
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६. अनन्त पर्याय मुनि लिछ्ल धारण कर ग्रेवेयिक देव हुआ 
परन्तु मोहोपशसके विना आशध्मा संसारी ही रहा। संसारका अन्त 
यदि इष्ट है तो मोहकी परिणतिसे अपनी रक्षा करो। मनुष्य 
जन्मका लाभ सहज नहीं मिलेगा । थ 

(२८ | १० | ४८ ) 

१०, सभी पदाथे अपनी-अपनी सत्ता लिये हुए परिणमनशील 
है । कोई पदाथे किसीके साथ सम्बन्ध नहीं रखता | जिस पदाथमे 
जो गुण पर्यायें है उन्‍्हीके साथ उनका तादाष्म्य हो रहा है चाहे पे 
चेतन हों चाहे अचेतन हों। चेत्तन पदाथका तादात्म्य चेत्तन गुण 
पर्यायके साथ है यह निर्णीत है किन्तु अनादि कालसे सोहका 
सम्बन्ध आत्माके साथ हो रहा है। मोह पुदुगल द्वव्यका परिणमन 
है किन्तु जब उसका विपाक काल आता है उस कालमे यह आत्मा 
रागादि रूप परिणमन करता है। आत्मामे चेतन गुण है, उसमे 
यह आत्मा हैं, उसे ज्ञान जानता है। ज्ञान गुणका काम जानना 
है। जैसे दर्पेणमे स्वच्छुता है, उसमे अग्निका अतिविम्ब पड़ता है 
किन्तु अप्निमें जो उष्णता और ज्वाला है वह दर्पणमें नहीं हे । एवं 
ज्ञान गुण स्वच्छ है, उसमें मोहके उदयमे रागादि होते है वे 
आत्माकी उपादान शक्तिसे ही हुए हैं, नेमित्तिक हैं। यह उन्हे 
स्वभाव मान लेता है यही इसकी भूल हे। यही भूल अनन्त 
संसारका नियासक है। जिन्हें अनन्त संसारसे पार होना हो वे 
इस भूलको त्थागें । संसारकों निज मत बनाओ और न निजको 
संसार वनाओ । न तुम किसीके हो और न कोई तुम्हारा है परन्तु 
मोहके आवेगमें तुम्हे कुछ सूकता नही । 

(१४। १ | ५१३ ) 

११, सभीकी इच्छा होती हे कि सांसारिक इन्द्रसे निववृत्त 
हो शान्तिमागेंका आश्रय करें परन्तु जवतक उसका वाधक कारण 
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अपना ही मोह राग ह्वप परिणाम अन्तरब्मे सतके हे इच्छा 
फलवती नहीं हो पाती ! 
( १९।१। ४७१ ) 
4२. अन्यकी कथा छोड़ो जो ज्ीब सम्यस्ज्ञानी हो चुके है वे 
भी अमभिप्रायसे तो छुछ करना नहीं चाहते परन्तु फिर भी जो औद- 
थिक कपाय विद्यमान है उसके अनुकूल कार्य करते ही हैं। यद्यपि 
उनके प्रशम, संवेग, अनुकस्पा और आस्तिक्‍्य ये चार गुण प्रगट हो 
चुके हैं, असंख्यात लोक प्रमाण कपाय और विपयोंसे मनको शिथिल 
कर चुके हैं फिर भी विपयोमे प्रवृत्ति देखी जाती है | अन्य सामान्य 
मलुप्योकी कथा छोड़ो जो ती्थडडर हैं. जिनके द्वारा अन्य जगतका 
कल्याण होना है वे भी इस चारित्रमोहके उदयमे सामान्य मनुष्यो 
के सहृश ही ध्यवहार करते हैं। इससे सिद्ध होता है कि चारित्र 
माहके उद्यम महान आध्मा भी दिगम्वर पद धारण करनेका 
असमर्थ रहता है। जिनकी सामथ्य अनन्त है वे भी इसके उदयसें 
उदासीनताकों छोड़ विशेष पुरुपार्थ करनेमे असमर्थ हैं। तव 
अन्यकी कथा ही क्या है? किन्तु यह भी पुरुपार्थ सम्य- 
गर्शनके सद्भावमें हाता ह। सकल काये करते हुए भी कहेत्वके 
पात्र नहीं बनते | 
(१२।३। ७१ ) 
१३, ऐसा प्रवल मोह हैं कि अपनी उन्नतिके लिये समर्थ 
होते हुए भी यह जीव कुछ नहीं कर सकता। ज्ञानाजेन करना 
प्राणी मात्रके लिये आवश्यक हे ओर अवकाश मी प्रत्येकके पास 
हे किन्तु यह मोही उसमें प्रयत्न नहीं करता, इधर-उधरकी कथाएं 
करके निज समयको विता देना दी इसका कार्य है। 
(१५।३। ५१ ) 
१४. यद्यपि वस्तुतः कोई पदार्थ किसीका परिणमाया नहीं 
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परिणमता यह निर्विवाद सिद्धान्त है। फिर भी अपनी मोह परि- 
णतिसे व्यथ ही कर्ता बनते हैं | कर्दृबभाव ही संसारका कारण है। 
यही मोहबश आप्माकों कर्ता माननेसे कारण होता है। सभी 
द्रव्योका परिणमन स्वाधीन हे, कोई द्रव्य किसीको परिणमाताननहीं 
केवल निमित्त है। 
(२३। ४। ५१ ) 
१५, न जाने यह जीव अपना परका भेद जानकर भी 
निरन्तर परको क्यों अपनाता हे १ यद्यपि प्रत्येक प्राणीका यह 
विश्वास है कि परके द्वारा हमारा सुख दुःख कुछ भी नहीं होता 
फिर भी अनादि मोहका ऐसा विश्रम है कि उन्हींकी संगतिमे आत्मीय 
कल्याण देखता है। सामान्य मनुष्यकी कथा तो कर रहे, बड़े-बड़े 
महापुरुष मी सम्यग्टष्टि होकर इन पदार्थके संसर्गको छोड़नेमे 
असमर्थ रहते है। श्री रामचन्द्रजी महाराज जैसे महापुरुष लच्मण- 
के मोहकी बलवत्तासे सीताजीके आर्या होने पर भी ग्रह नहीं त्याग 
सके | जब उनका मरण हो गया तब भी छह मास तक उनका सतत 
शरीर लेकर अ्रमण करते रहे । विभीपण आदिने बहुत कुछ सम- 
भाया परन्तु एककी न सुनीं ! क्या उनको यह ज्ञान नहीं था कि 
यह निर्जीव है, परन्तु मोहकी प्रवलताने इतना विहल बना दिया कि 
बालकों जैसी चेष्टा करते रहे। जब छह मास पूर्ण हो गये, उस 
मोहकी मन्दता हुई तभी विरक्त हुए अतः जहाँ तक बने ऐसा मोह 
किसीघे न करो जो जन्म-जन्म दुःखका कारण हो। आत्मा ज्ञान 
दर्शन वाला है उसे ज्ञाता दृष्टा ही रहने दो । मिथ्या भावके आवेग 
में उप्ते रागी ढेषी मत्त वनाओ । अन्यथा पछताओगे | 
' (४।५। ७३१ ) 
१६. संसारमे जो जीव हैं. उनके स्निग्ध परिणास होता है 
उस परिणामते मोहादि कर्म होता हे ! कर्मेसे कोई गति होती है, 
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गतिसे देह होता है और देहसे इन्द्रिय होती है। इन्द्रियोसे विषय 
अहण होता है और विषयस्ते रागद्वेष होते हैं । रागादि परिणामोपते 
अन्यतम गतिसे जाता है। गत्तिकी प्राप्तिसे देह होता है, देहसे 
इन्द्रियों होती हैं, उनसे विषय महण होता है, विषयसे रागद्न प 
भाव होते हैं ? इस प्रकार संसार चक्रमे यह जीव अनादि अनस्त- 
काल तक भ्रमण करता है । 

किसीका अनादि होने पर भी स्वरूपोपलब्धिसे सान्‍्त हो 
जाता है । 

आत्मामें जो मोह परिणाम होता है वही संसार मबनकी 
भित्ति है। उसीके सहकारसे रागद्ट प भाव होते हैं । यद्यपि इनकी 
सत्ता मोहसे भिन्न है परन्तु इस मोहके सहकारसे ही उतमें पुरुषा्थ 
रहता है । मोहका नशा इतना प्रवल्न है कि उसमे आत्माक्रे स्वपर- 
का भेद ज्ञान नहीं होता । पर पदार्थमें आत्मीय सत्ताक्ी कल्पना 
करता है। मोहका निरवेचन करना अत्ति कठिन है। इसके उद्यमे 
आत्मामे विपरीत अभिप्राय होता हे ओर जब यह चला जाता है 
तव यह आत्मा स्वतः परको पर मानता हे, उनको निज नहीं 
मानता । उसका वर्णन इस तरह है । जैसे किसीको कामला रोग था 
वह उस अवस्थामे दूधकों पीला देखता था ओर यदि उसे दूध 
दिया जाबे तव उसे पीला जान पीनेकी इच्छा नहीं करता । यह 
इच्छा उसे होती है | वही जन्मान्तरका अनुसापक है । 

( ११।५॥। ७१ ) 

१७, अनादिसे अनायास ही परका सम्बन्ध वन रहा है। 
किसने वनाया ९ इसकी मीमांसा तुम क्या कर सकते हो १ जिसके 
त्रिकालवर्ती निखिल पदार्थोकी पर्याय ज्ञाममे आ रही है वह कहता 
हे--'अनादिसे यह सम्बन्ध है? | प्रमाण भी है कि यदि ऐसा न 
होता तो तुम्हीं बताओ तुम्हारे पिता कौन थे ? 
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अमुक थे ॥ 
“उनके कौन थे ९? 
अन्य थे 0 
फिर उनके कोन थे ९ 
ओर अन्य थे ४? ह 
अन्ततो गरबा स्वीकार करना ही पड़ता है कि--अनादि 
सम्बन्ध है। हम इसप्ते अधिक छुछ नही जानते |” वहु ज्ञानी भी 
यही कहेगा अत्तः इस विकरपको त्यागों। यह सम्भव भी है। 
जिसको अपना कुल विध्वंस करना हो विवाह नहीं कराबे । इसी 
तरह जिसे आत्मीय संसारका विध्वंश करना इष्ट हे उसे उचित 
कनेव्य यह पालन करना चाहिये कि मोहादि भावोंमें आसक्ति 
त्यागे। समय पाकर आपसे आप इनकी अलुध्पत्ति होने लगेगी । 
'. (१५।७। ५१ ) 
' १८. संसार क्या है रागद्रेष और इनका मूल मोह यह 
मिलकर ही संसारक़े प्वर्तेक हैं। जहाँ पर पदार्थोंमे, निजत्ब बुद्धि 
हुई वहाँ पर जहाँ मोह हुआ वहाँ उसमें, प्रीति रूप परिणाम होने 
लगा। जहाँ प्रीति तहाँ अग्रीति होनेका अवसर अनायास आ ही 
जाता है। अन्यकी कथा छोड़ो यह शरीर कितना, प्रिय और सुन्दर 
माछूम होता है। परन्तु जब रोगसे आक्रान्त 'हो जाता है तब 
अनायास ही इससे अरुचि होने लग्रती है। यहाँ तक लोग कहते 
हैं कि मर जावें तो अच्छा है। देखा भी जाता है जब असह्य 
वेदना होती है तव॒ विष खाकर मनुष्य अपने प्राण गमा देता है । 
अतः संसारसे मुक्त होना अभीष्ट है तो मोहको. त्यागो | 
रु (१७।५।४१ » 
१६. संसारमे अनन्तानन्त जीव हैं और पुद्गत्ल द्रव्य इनसे 
भी अनन्तगुणे हैं। धर्मद्रव्य, अधमेद्रव्यं, तथा आकाशद्रव्य ये 
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तीनों द्रव्य एक एक ही हैं । काल लोकप्रमाण असंख्यात द्रव्य हैं। 
इन द्रव्योंमे चार द्रव्य स्वभावतः शुद्ध है, इनमे विभाव शक्ति नहीं। 
अतः एक भी विक्ृतभावकों नहीं परिणमता। जीव और पुद्गल 
दो द्रव्य ही ऐसे हैं जो विकृतावस्थाको प्राप्त होते हैं । यही कारण 
है कि गृद्धपिच्छने जीबके दो भेद वताए--संसारी और मुक्त। 
पुदूगलके भी अणु स्कन्धके भेदसे दो भेद वतताए। जीवका लक्षण 
कुन्दकुन्द भगवानने प्रवचनसार पत्चास्तिकायमे लिखा है--- 


जाणदि पस्सदि सब्बं इच्छदि सुक्खे विभेदि दुक्खादो। 


( आअधक् १८७ ) 
इंव्वदि हिंदमहिद वा भुुंजदि जीवो फल तेसिं। 
( पद्चास्तिकाय १२२ ) 


२०. सबको जानता है, देखता है, सुखकी अमिलापा करता 
हू, हुःखसे भय खाता हृ | झुभाचार आर अशुभाचारको करता है 
और उनके फल भोगता,है। इस स्व॒रूपसे अनायास ही जीवका 
बोध हो जाता है । हम लोग अनादि कालसे मोहकी नदीमे इतने 
च्मत्त हो रहे हैं कि अनायास ही जिस तत्त्वका बोध भगवान छुन्द- 

५ का हक बड़े ३ #%| 
कुन्द महाराजने चताया है उस्ते नही जानते। बड़े-बड़े पण्डित ओर 
ध्वागियोके द्वारा उप्ते जाननेका प्रयास करते हे। अन्ततों गत्वा वह 
लोग भी क्या कहेंगे ९ काई 'डपयोगो लक्षणम्‌? कह उसकी व्याख्या 
कर देते हैं कोई-- 

जीवों उबओगमओ अप्लुक्ति कत्ता सदेहपरिमाणों | 

+ की बे ६०० छ 
भोत्ा संसारत्यो पिद्धों सो विस्ससोड्गई ॥ 
जीव ज्ञानोपग्रोग-दर्शनोपयोगवाला है, अमूर्तीक है, कर्मोका 
[अ कल ले ध्ध कल कि के ला 
कर्ता तथा अपने ही देहके प्रमाण है, कर्मक्रे फलका सोगनेवाला, 
१० 
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संसारी, सिद्ध तथा स्वभावसे ही ऊध्वेगतिवाला है। द्रव्यसंग्हकी 
यह गाथा पढ़कर सन्तोष करा देते हैं परन्तु परमाथेसे विचारोंतो 
'जो लक्षण छुन्दकुन्द महाराजने किया वही तो सबमे आता है ॥ 
(५१८ । ५। ७१ ) 
२१. परमार्थप्ते तो सभी द्रव्य स्वतन्त्र हैं। किसीका तादात्म्य 
किसीसे नहीं है । पर मोहसे परको अपना मानकर उन्हें अपनाने- 
की चेष्टा करना क्या न्याय है। परन्तु मोहमें यही न्याय है। जिसने 
मद्य पानकर लिया उसका पत्नीकों मा कह देना कोई कठिन नहीं। 
अतः जिन्हे आत्मकल्याण करना हो वे इन पर पदार्थमे निजत्व 
माननेकी जो अनादि प्रकृति है उसे त्यागें। 
(२०।५। ५१ ) 
२२. किवल्यपद प्राप्ति अतिदुलंभ है? यह बात मोही 
जीव कहते हैं । मोही जीव अनादिसे पर पदार्थोकी अपना मानते हैं 
ओर अपनेको पराया मानते है । उन्हे कैवल्य हो ही केसे 
सकता है ९ यद्यपि सबंदा आत्मा केवल ही है दूसरे द्वव्यका 
अंश भी उसमे आया नही ओर न आ सकता है परन्तु इसके 
ज्ञानमे परमें निजत्वकी बुद्धि है इसीसे निरन्तर खिन्न रहता है। 
“खिन्नता कहीसे आती नही । हम स्वयं विवेकके अभावमे उन्मत्त- 
चत्त्‌ चेष्टा करनेमें ही सुख मानते है। वास्तव सुख है नहीं। 
झुखकी परिभाषा हे-'किसी अ्रकारकी आकुलता जहाँ न हो उसीका 
नाम सुख है | यदि सुखकी परिभाषा यही है तव तो प्रायः संसारी 
मनुष्य सभी सुखी हो जावबेंगे। जब इस ग्राणीको रूप देखनेकी 
इच्छा होती है उस कालमे रूप देखनेके अर्थ यह व्याकुल रहता 
है। यही दुःख है। किन्तु जब रूप देख चुकता है उस कालमें तो सुखी 
कहो । परन्तु उसे सुखी कोई कहता है ९ वह स्वयं अपनेकों सुखी 
जहीं कहता | इसका कारण यह कि इसे उसी समय विपयान्तरकीः 
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इच्छा उत्पन्न हो जाती हैँ | अथवा वासनामें अनेक प्रकारके संकल्प 
है जो आय: प्रत्येक सनुष्यके अनुभवमे आ रहे है। यही 
कारण है जो लोकमे प्रायः सभी ढुःखी देखे जाते हैं। सुखका 
अनुभव उसीकों होगा जो सव चिन्ताओसे रहित हो जावे। 
अन्यकी कथा छोड़ो जो घर छोड़ देते है वे भी गृहस्थोके सद्रश 
व्यग्न रहते है । कोड तो केवल परोपकारके चक्रमें पढ़कर स्व॒कीय 
ज्ञानका हुरुपयाग कर रहे है। कोई हम त्यागी हैं, हमारे द्वारा 
संसारका कल्याण होगा ऐसे अभिमानमे चूर रहकर काल 
पृ्ण करते है । 
(३१।७। ७५१ ) 
२३, कोई मोहको अच्छा मानो तो सानो परन्तु चह सुख- 
दायी नहीं। जिसके द्वारा पर पदार्थमे आकुलता हो वह काहेका 
हितू ? आज्ञतक इसी श्रान्तिने हमे वहुविध आहुलतारूप आप- 
त्तियोका पात्र वनाया । यदि कोई अ्रान्तिसे रज्जुमे सपेकी श्रान्ति 
कर लें तव सिवाय भयादिकके अन्य फल नहीं। श्रान्तिका कारण 
रज्जुके ज्ञानका अभाव ही तो ह। यदि रज्जुका ठीक ज्ञान हो 
ज्ञाव तो उसी समय आन्तिका अभाव होनेसे मनुष्यके भय आदि 
अनायास चले जाते हैं | इसी तरह हम अनादिसे इस पतद्चमौतिक 
शर्रार्को ही आत्मा मान रहे है । अतः शरीरको ही पुष्ट करनेकी 
चेष्ठा करते रहते हैं, क्योकि भिन्न आत्माका परिज्ञान नहीं हुआ | 
आप्मा ही बाता-दृष्टा है। शरीरको आध्मा माननेवाला यह तो 
मानता ही है कि मे हूं, क्योंकि मैं हूँ? यदि यह ज्ञान न हो तब 
अपने शरीस्से भिन्न जो परका शरीर है उसे भी अपना मानने 
लगे सो मानता नहीं अतः निज्र शरीरमे ही आत्मा सानता है। 
मेरी समझमे न तो आप्माका ज्ञान हे ओर न शरीरका ही ज्ञान 
है। कया है ! छुछ् ज्ञानमें नहीं आता । अनध्यसाय ज्ञानके सद्श 
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ही यह ज्ञान है। इसी अनध्यवसायके द्वारा आजन्मसे पर्यायमे 
आत्मा मान दिन व्यतीत करता है ! 
(१० । ६ | ५३ ) 
२४७, इस भयानक अरण्यमें श्रमते अभ्रमते हमको कितने 
संकटोंका सामना करना पड़ा उनका हम चर्णन नहीं कर सकते 
अन्यका तो वर्णन ही क्या करेंगे ? जिस जीवके जो पर्याय होती है 
उस पर्यायका उसके साथ तादात्म्य होता है। उस पर्यायको वही 
जीच अनुभव करता है | अन्य जीव चाहे सर्वज्ञ हो उस पर्यायका 
जाननेवाला है अनुभव नहीं कर सकता। जब यह सिद्धान्त है 
तब मगवानको दथालु क्यों कहा ? कहाँ कहा कि भगवान दयालु 
है ९ भगवान तो वीतराग हैं, उनके न तो दयाछुता है, न अद्या- 
ल॒ता है। अस्तु, जो अत्पज्ञ हैं उनके ज्ञानमे भी हमारा दुःख 
भासित नहीं होता | वह भी निजके ज्ञानमे जो आया उससे स्वर 
दु।खी हो जाते हैं और फिर ढुःखको दूर करनेके अथे प्रयत्न करते 
हैं | इस प्रकार मोही जीवोंका परिणमन है | हम यह कह्पना करते 
हैं कि अमुकने अमुकके ऊपर महती अनुकम्पा की परन्तु वस्तुत्तः 
कोई भी जीव किसी पर अनुकम्पा करनेबाला न तो आज तक 
हुआ, नहैं और न होगा। जितने व्यवहार हैं. मोही जीवोकी 
कटपनाके विषय है। 
( २९। ६ | ५१ ) 
२०५. चित्तमें ज़ो अनेक प्रकारकी कल्पनाएँ आती है उनका 
उत्पादक कोन है ? इस पर विशेष विचारकी आवश्यकता है। 
चित्त कहो या-मन एक ज्ञानविशेष है। ज्ञानमें पदार्थ प्रतिमास- 
मान होता है। किन्तु जो प्रतिभास्य होता है वह वस्तु अन्य है, 
कदापि प्रतिमास्य जो पदाथे हे वह जिसमे प्रतिभासित होता है 
व्रह नहीं हो ज़ाता। जैसे दर्पणमे बिम्ब पड़ता-है। जिस वस्तुका 
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प्रतिविम् पड़ता है दर्पण बह बस्तु नहीं हो जाता। हाँ, वर्तमानमें 
जो परिणमन हो रहा है. वह परिणमन दर्पण ही का है । परमार्थसे 
विचार किया जाते तब दर्पणमे पर बस्तुके निमित्तसे वह पर्याय 
हुई अतः उस पर्यायकों दर्षणकी स्वच्छुताका विकार कहा 
जाता है। इसी प्रकार ज्ञानमें जेय आता है। क्या आता है ९ छुछ 
आता-जाता नहीं। छुछ ऐसी प्रक्रिया वन रही है जो ज्ञानमें झ्ेय 
जैसा आकार प्रतिभासित होता है। वह परिणमन ज्ञान हीका है । 
इसीसे विज्ञानाइतवादीका कहना है कि “यत्‌ श्रतिभासते तख्मति- 


भासान्त/रवि्ट सत्‌ प्रतिमासस्वरुपमेव प्रतिभासमानल्ात्‌ 
ग्रतिभासस्वरूपबत्‌ !” यदि श्षेयरूप ज्ञान हो जाबे तव ज्ञानमे 
जो स्वपर अ्काशकल है ध्वस्त हो जावेगा । जैन सिद्धान्तसे आत्मा 
अनन्त गुणोका पिण्ड है, रहो, उसमे महत्ता इस बातकी है कि जो 
ज्ञानमें स्थपरप्रकराशकत्व है। अजीबम नहीं। एतावता अजीब 
भी महान है। वास्तवमे न तो कोई महान है ओर न कोई लघु 
है| मोह ही यह सब व्यवहार कराता है। मोह जानेके बाद ये 
सब व्यवहार विलीन हो जाते हैँ । 
(२५। ६ । ५१ ) 
२६. दुःखका मूल कारण परके साथ समागम है। मोहके 
बिना परका समागस ऋदापि नहीं होता । वह अनुमापक है अतः 
प्रक्ता समागम छोड़नेकी आवश्यकता नहीं। आवश्यकता इस 
बातकी हे कि आत्मस्थित जा मोह है. वही दुःखदायक वस्तु हैं। 
जिसमद्दान_ आत्माने उसपर विजय प्राप्त की वही इस संसारके क्शोसे 
निईवृत्त हो सकता है। अर्थात्‌ जो क्रेशका मूल है. उसपर विचार 
करो । यह क्या वस्तु है ? कुछ नहीं । तुम्हारी दी मलिन परिणति- 
का यह ठाठ दंष्टिपथ हो रहा है, जिस समय चाहो उसे दूर कर 
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सकते हो । ओ कारीगर सकानका निर्माण करता है वह उसे ढह 
भी सकता है परन्तु ढहनेका भाव हो तभी । हमने आत्मीय अन्ञान 
परिणामोंसे यह जगत बना खखा है| यदि हम अन्तरद्से प्रयास 
करे तब आज ही इसी समय इस प्रवल बवैरीका विध्वंश कर सकते 
हैं। जो भाव हमसे होता है, तथा हमारी अज्ञानतासे हुआ उसे 
दूर करना कौनसी कठिन वात है ? अज्ञानताकी निन्वुत्ति ही तो 
करना है। अज्ञानताका अबवोध ही तो अज्ञानताके हटानेमें 
कारण है । भ्रमका ज्ञान हो जाना ही भ्रमके दूर होनेका कारण है। 
जैसे र्जुमें किसीको सर्पजञान हो गया, यह भ्रम कैसे मिटे ९ भ्रम 
ज्ञानका यथार्थ ज्ञान हो जाना ही त्तो भ्रम मिटनेमे' कारण हे। 
जिस कालमे र्जुमे स्पज्ञान होता है उसीका नाम भ्रम विपयेय 
ज्ञान है। 


; 


(१।८१७१ » 
२७, यद्यपि वस्तु स्वरूप तो यह कहता है कि एक पदार्थ 
अन्य रूप नहीं होता परन्तु मोहमे परिणमन अन्य रूपसे ही होता 
हे । अरथात्‌ मोही जीव यही मानता है कि मै परपदार्थरे परिणमन 
का क॒तों हूँ, यह पदाथे मेरे द्वारा परिणमन करते है | यदि मै न 
होता तब ये क्या इस रूप हो जाते ९ हमारे ही प्रयाससे आज 
आप इस वैभवको प्राप्त हुए। यह सब महती अज्ञानता है। 
सिद्धान्त तो यह कहता है कि-- 
९ हो हा 6 
“स्व सदैव भवति नियत स्वकीय- 
कर्मोदयान्मरण-जीवित-दु/ख-सौख्यम्‌ | 
अज्ञानमेतदिह यत्त परात्परस्थ 
कुय्यान्मरण-जीवपित-दुःख -सोख्यम्‌ ।” 
अपने कर्मोदयसे जीना, मरना, सुख, दुःख सभी सदा ही 


१०१ मोह सहाभट: 


होते है। जो यह मानता है. कि परसे परका सुख, दुःख, जीवन 
मरण होता हैं वह मिथ्यादृष्टि हे । प्राणीका जीवन अपने आय- 
कर्मके अधीन हैं। आयकर्म अपने परिणामोसे अरजन किया जाता 
है, अन्य कोई अन्यको आयु नहीं दे सकता । तब मैंने इसको 
जिलाया, में इसके द्वारा जीता हूँ यह सव मानना मिथ्या हे। 
इसी ग्राणीका जो मर्ण होता है अपने आय कर्मके क्षीण हो जाने 
पर होता है | अन्य सनुष्य आदि अन्यकी आयको क्षीण नहीं कर 
सकते | अपने भोगसे आयकर्मका क्षय होता है फिर यह मानना 
कि हमने इसे मारा, इसके द्वारा हम मारे गये, यह भी मिथ्या 
कल्पना है । 
(४।८।५७१ ) 
श्८. जीवोमे परस्पर सोमनस्य नहीं, एक दूसरेसते प्रेम नही 
करते, यह सव मोहकी महिमा है। यद्यपि पर पदाथसे मोह 
करना अच्छा नहीं और आगममे उपदेश भी निरन्तर मोह दूर 
करनेका दिया जाता है। वक्ता लोग भी 'मोह त्यागो? यही उपदेश 
निरतर देते है फिर आप इसको क्यो अच्छा नहीं मानते ९ यह्‌ 
ठीक है जहाँ परस्परमे स्नह नहीं होता, वहाँ पर जो स्नेहका 
त्याग है चह् हप नहीं है। त्यागम उपेक्षाबुद्धि होना परमावश्यक 
। आज्ञ कल जो त्याग है वह केवल जहाँ अपने अनुकूल प्रवृत्ति 
नहीं हुई बहाँ उस पदाथसे उदासीन हो गये। इसका अथ यह नहीं 
कि उससे बिरक्त हो गये, उससे हप करने लगे। उपेज्षाही 
बीतरागतारूप है, सम्यस्दष्टिके जो उदासीनता होती 
ज्ञाका अंश है अतः उसमें वीतरागभावका अंश हे, मिथ्या- 
ट्रिका जो त्थाग है सो हंप रूप है। जहाँ हेप है, वहाँ राग अवश्य 
अतः जिनको कल्याणका मार्ग स्वीकार करना है वे ह्वप छ्यागें । 
(१४। ८ । ५१ »' 
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, २६. आत्मामें जो अशान्ति होती है उसमें मूल कारण 
मोह- है । उससे ही यह सब हलचल होती है । कहाँ तक कहे यह 
चतुर्गतिका सम्बन्ध उसीके विभवका फल है। यदि हमको किसी 
वस्तुकी आवश्यकता होती है तब उसे पानेका प्रयत्न प्राणपनसे 
करते हैं। वह वस्तु जब हमको प्राप्त हो जाती है हम हेसे फूल 
जाते हैं, मानों सर्बस्व मिल गया। यदि कोई इसमें वाधक हो 
गया तब उसे शत्र मान लेते हैं। और साधक हो गया तब मित्र 
मान लेते हैं। इस तरह हम निरन्तर मोहके चक्रमे रहकर भेद- 
ज्ञानके पात्र नहीं बनते | 

(२०। ८ | ७१ ) 


/अहो निरजन। शान्‍्तः बोधोऊऋं प्रदृतेः पर।। 
एतावान्तुमया काल! मोहेनैव विडम्बितः ॥* 


३०, बड़े आश्रयेकी वात है कि मै;निरजन हूँ, रागादि उप- 
द्रवोंसे रहित शान्तस्वभावरूप हूँ, तथा ज्ञान स्वरूप हूँ परन्धु 
एतावान्‌ काल मैने मोहके द्वारा बिता दिया | अनादि कालसे जो 
पर्योय पाई उसीमे अपनत्वकी कहपना कर ली। यद्यपि यह अस- , 
मान जातीय पुदूगल और जीव दोनोंकी मलुष्य पर्याय है किन्तु 
मैंने अपने स्वरूपको न जान बन्ध पर्यायकों अपना माना कि यह्‌ 
पर्याय भेरी है, यह में हूँ, इत्यादि अहंकार ममकारके द्वारा ठगाया 
गया। नही चलायमान है चेतनाका विलास जहाँ ऐसा जो आत्मा 
उसके व्यवहारसे च्यूत होकर समस्त क्रिया छुद म्बको अपना 
मानकर मनुष्य व्यवहार्कों आश्रयकर कहीं रागी होता है, कहीं 
ही होता है । पा द्रब्य कर्मकी संगत करता हुआ पर समय होता 
है। अथांत्‌ जहाँ पर द्रव्यको अपना मानता है वहीं परसमय हो जाता 
है। जो परसे भिन्न अपने आत्माको मानता है। यह जो पर्याय है 
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केबल मेरी नहीं, इसमें पुदूगल द्रव्यका समावेश है। में तो 
चेतन्यका पिण्ड ज्ञान-दशनवात्ा आत्मा हूँ, ज्ञाता-दृष्टा हूं । यह जो 
परद्रव्यका सम्पक हे वह अनादिकालसे जो मेरी आत्मामे कर्मेका 
सम्बन्ध है उसके निमित्तसे है। अब इससे मोहको त्यागता हूं, 
अपने आत्मामे ही अपनेको मानता हूँ । 
(१०।९। ७१ ») 
२१, मोहके सद्भावमे नाना कस्पनाओंका जन्म होता है। 
जितने महानुभाव घुरूधर लेखक हुए हैं सभीने प्रायः अपने बिचा- 
रोमे सबसे वलवान्‌ शत्र आत्माका मोह माना परन्तु ऐसा उपाय 
देखनमें न आया कि इस शब्लुसे पिण्ड छूट जावे | हम भी निर- 
न्तर यही कहते रहते हैं कि 'मोह बश्क है? यह तो कहनेकी वात 
है। दूसरोपर प्रभाव ढालते हैं. परन्तु जब अपनी ओर हृष्टिपात 
करते हैं तव अणुमान्न भी उसके त्याग करनेमे अपनेको असमर्थ 
पाते हैं। मोहकी कथा तो दूर रही, पद्लुन्द्रियोके विषय जिनके 
त्यागम अणुमात्र भी कष्ट नहीं, उनके भी छोड़नेसे असमथे है। 
दि किसीने प्रकृति विरुद्ध कोइ वात कह दी तो आगवबूला हो 
जाते हैं | यद्यपि किसीने क्रोधके आवेगमे आकर छुछ शब्द कह 
दिये तो जिसने शब्द कहे उनका उत्पादक जो है वही तो उनके 
फलका भोक्ता होगा, उससे हमारा क्या सम्बन्ध १ कर्ता और 
भोक्ता प्रथक्न-प्थक नहीं होते-जो कर्ता सो भोक्ता परततु हम 
व्यर्थ ही कल्पनाकर ठुःखके भाजन बन जाते है । 
(१४ । १० | ४३ ) 
2०२. जहाँ कपायोके द्वारा मन वचन कायके व्यापार है 
वहाँ ही वन्धन हैं। कपायके अभावसे मन-बचन-कायके व्यापार 
रहो, आत्माका कोई घात नहीं । जैसे पडुुके अभावमे चायके वेगसे 
भी पानीकी स्वच्छुताका घात नहीं होता केवल प्रदेश कम्पनसात्र ही 
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होता है अतः आवश्यकता है कि हम आत्माकों कछुषित करनेवाले 
मोह, राग, दपको दूर करें। मन-बचन-कायके व्यापार स्वयमेव 
काल पाकर मिट जावेंगे। वृक्ष जब मूलसे उल्ाड़ दिया जाता है 
तब उसकी सचित्तावस्था अल्पकालमे ही बिना प्रयासके स्वयभेव 
चली जाती है। इसी तरह आत्मासे जब मोह राग हेषकी निवृत्ति 
हो जाती है तब अनायास ही शेप चार अधातिया कर्म नष्ट हा 
जाते हैं। अष्टावक्र गीतामे लिखा है-- 


“पोक्षो विषयवेरस्थ॑ बन्धो वेषयिकों रसः | 
एतावदेव विज्ञान यथेच्छसि तथा कुरु ॥ 


पद्निन्द्रियोके विषयमें अनुराग भोद्दी जीवोंके रहता है; क्योंकि 
बह परको निज सानता है। जब आत्मासे मोह पल्ायमान हो 
जाता है तब यह परमे निजत्व बुद्धि छोड़ देता है। इसके वाद 
उसके भोगनेसे जो रस आता है वह उसमे आपसे आप उपेक्षा कर 
देता है। जिससे उपेक्षा हो जाती है उसमे रस काहेका १ अर्थात्‌ 
परमार्थत्ते जब पदार्थकों पर जान लिया तव न तो उनमे राग 
होता है ओर न हेप। जबतक हम उनको उपकारी और अलुप- 
कारी जानते है तभी तक उनके साथ राग और हंप करते हैं। 
जब यह निश्चय हो गया कि ये पर हैं, न तो हमारा कल्याण कर 
सकते हैं और न अकल्याण कर सकते हैं, केवल हमारी अनादि 
कालसे यह्‌ धारणा थी कि राग दंपका मूल कारण ये परपदार्थ हैं 
ताबतू हम उनकी सत्ता असत्ता करनेसे व्यग्न रहते थे। यद्यपि 
यह असम्भव है कि हम किसीकी रक्षा अरक्षा कर सकें। संसारसें 
जितने पदार्थ हैं वे उतने ही रहेगे तथा उनके परिणाम भी निरन्तर 
धारावाह रूपसे रहेंगे । हम न तो किसीके अस्तित्वकों रख सकते 
हैं और न मिटा सकते हैं, केवल मोहके नशामे अन्यथा अ्रद्धानकर 


बृणप मोह महाभद 


इस अनन्त संसारकी विविध यातनाओंके पात्र बन रे हैं। 
जिन्हें इन यातनाओसे मुक्त होना है उनको उचित हे कि इस मिथ्या 
धारणाका हृदयसे निप्कासन कर दे । जो पदार्थ है वे स्पतःसिद्ध है 
तथा उनका परिणमन भी स्वतःसिद्ध है। कोई शक्ति ऐसी नहीं जो 
हस अनन्त पदाथोंकी प्रवाह परम्पराको अन्यरूप कर सकें। 
जीव सर्वेदा जीव ही रहेगा। 


(१८। १० । ७५१ ) 

३३, हम सबदा पराभित रूकर आजीय उत्कप ओर अप- 

कर्पकी कल्पना करते हैं । उत्कर्पे और अण्कर्प यह दोनों विक्ृत 

भाव है। तथा इनका मानना भी मोहसे होता है । मोही जीव पर्याय 

बुद्धिचाले होते है जो बात इनको रुचिकर हुई और उसका लोग 

प्रचार करने लगे तो हपसे फूल गये आर जो वात रुचिकर न हुई 
ओर लोग उसका अचार करने लगे तो दुखी हो गये । 

(१।११। ५१ ) 

३४७. जितने जीव है सबका परिणमन स्वाधीन है। हम मोह- 

के आधीन होकर परको अपने रूप परिणमन कराना चाहते है, पर 

यह असम्भव है। 

($७। ११। ५१ ) 

३५. अनादि कालसे हमने माहके वशीभूत होकर आखब 

ही को अपनाया, आत्मतत्त्वकी श्रद्धा नही की। इसीका यह फल 

हुआ कि निरन्तर पर पदा्थके अपनानसे ही समय गमाया। 

यद्यपि ये पदार्थ आत्माके स्वरूपसे भिन्न हे। यह मोही जीव 

निज मानकर अपनानेकी चेष्टा करता है । आत्माका स्वभाव 

देखना जानना है । साम्यभाव बदलकर क्रोधादि कपाय हो जाते है. 

उनसे चह कलछुपित हो जाता है। इसी कछपतासे वह आत्मा 

निरन्तर व्यम्न रहता हे । ज्ञानका काये इतना है कि उसके द्वारा 


अर्गी-वाणी दृण्ु 


पदार्थका ज्ञान होता है, पर वह पदार्थरूप 'नहीं होता। जैसे 
दर्पणमें जो स्वच्छुता है उसमें यह सामथ्ये हे कि चह 
अपने स्वरूपको दिखाती है तथा अन्य पदाथेंके आकारकों भी 
अपनेमें ऋलका देती है । किन्तु अन्यरूप नहीं होती। जैसे अग्नि 
दर्षणमे दृश्यमान होती है किन्तु उसमें ज्वाला ओर उष्णता नहीं। 
इसी तरह ज्ञानमे क्राधादि कषाय भलकते हें परन्तु ज्ञान क्रोधरूप 
नहीं होता | जब यह वस्तु भर्यादा है फिर आत्मा दुखी क्‍यों होता 
है ? इसका मूल कारण यह है कि यह जीव जब अपनेको क्रोधरूप 
मान लेता है तव क्रोधफे का्ये सिद्ध न होनेसे दुखी होता है। 
(७। १२।५१ ) 


पिशाच-परिग्रह 


१, संसारमे परिप्रह पापकी खनि है। इससे परिग्रही तो 
टुःखी हैं ही परन्तु मेरी तो यह धारणा है कि जो परिग्रहकी चर्चा 
करता है वह भी व्यश्रताका अनुभव करनेका पात्र हो जाता है । 

(२१। ७। ४७ ) 

२, किसीले याचना करना महान्‌ पाप है। जब अन्तरद्गकी 
कामना घट गई तब यह उचित है कि पराये अथ जिसमे क्तेश 
हो ऐसी प्रवृत्ति न करो । परिय्रह मनुष्योंको प्राणोसे भी प्रिय है। 
उसे छीननेकी चेष्टा करना कहाँ तक उचित है। वहुत भनुष्योंसे 
ऐसा सुननेमे आया कि हम किसीसे याचना नहीं करते। दूसरोंऊे 
लिये मॉगनेमे क्या हानि है ? यह भी एक छल है । जो ऐसा करते 
है उनकी भावना परोपकारका बहाना लेकर अपनी कपाय पुष्टकर 
ख्याति लाभकी ही रहती हे । 

(<९४७) 


३५७ पिशाच-परिग्रह: 


हे ३. परिग्रह पिशाचसे पीडित भनुष्य विवेक शून्य हो जाते 
हैं। आज जो मारकाट हो रही है उसका मूल कारण यह 
परिग्रह ही है । 
(१६॥९१४७) 
४. रुपया वह वस्तु हे जो संसार्मे मोही जीवोके पतनका 
कारण हो जाता है । 
(३१।१०१५७१) 
१. जहाँ परिश्रह पिशाचका आवेश रहता है वहाँ निज परका 
विवेक नहीं रहता | यदि इसके पिण्डसे छूट जायें तब सुसार्ग पर 
ही आजारवें। सामान्य मलुष्योंकी वात छोड़िये श्री रामचन्द्जी 
महाराज लक््मणके स्नेहमें छह माह पागल रहे । सीताजीका जबतक 
रामसे स्नेह था दुखी रहीं, स्नेह प्यागते ही आया हो गई' । अतः 
चिकर्पोंका त्याग ही श्रेयस्कर है । 
(१८,१९,२।४८) 


६. परिग्रह पिशाचके वश उत्तमसे उत्तम मनुष्य अधम- 
भाषको प्राप्त हो जाते हैं। रावण सदृश प्रतिनारायण कुत्सित 

वके से ५ हल अनेकोंकी ३ 
भावके वश कुंगतिका पात्र हुआ तथा वतेमानमे अनेकोंकी यही 


गति है। 
(१६।९।४८) 
७. संसारमे पापका मूल परिमह है। इसका जिसने सस्वन्ध 
किया उसीका संसारमे पत्तन होगा । जिन्हे परिग्रहसे बचना हो वे 


इसे त्यागें। यही मार्ग प्रशस्त और उपयोगी हे। 
(१७१ ०४८) 


८. संसार्में परिमरह ही महापाप है। इसके ध्यागका उपदेश 
देना ही धर्म है। मिन्होने इसपर विजय प्राप्त की वही सत्य 
धर्मात्मा है। | 
कि (१३१) ११ । ४८ ) 
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६. संसास्से जहाँ परिग्रह होता हैं वहीं पारस्परिक सोम- 
'नस्यकी प्रक्रिया समाप्त हो जाती है। अतः मनुष्योंने विचार किया 
कि जब परिय्रह अनर्थका मूल हे तव इसे ऐसे कार्योमे लगाओ जहाँ 
इसके द्वारा अशान्ति न हो। परन्तु यह तो जिस परिणामक्का है 
जहाँ गया अपना कार्य करेगा | और की कथा छोड़ो, मन्दिरमे गया 
तो वहाँ पर भी इसने अपना रड्ट जमाया | सन्दिरिके निधि-रक्ष॒कके 
हृदयमे ऐसा अभिमान उत्पन्न किया कि में मन्दिरका खजाश्ोी 

हूँ !! फूलकर छुप्पा हो गया | 
(२० । १। ५१ » 


१०, द्रव्य अनथेकारी है परन्तु मन्दिरका द्रव्य तो सबसे 
अधिक अनथेकारी हे । जो सनुष्य सन्दिरके द्रव्यका स्वामी वन 
जाता है वह शेपको तुच्छ समझने लगता है ओर जो मन्द्रिका 
द्रव्य उसके हाथमे रहता है उसको अपना सममभने लगता है | 
परिणाम यह होता है कि समय पाकर दरिद्गर बन जाता हे और 
अन्तमे जनताकी दृष्टिमि उसकी प्रतिष्ठा नहीं रहती। अतः 
सनुष्यताकी रक्षा करनेवालेको उचित है कि सन्दिरका द्रव्य कभी 
भी अपने निजी उपयोगमे न लावे। द्वव्य वह वस्तु है जिसके 
वशीमूत होकर मनुष्य न्यायमार्गसे च्यूत होनेकी चेष्टा करने 
लगता है| 

(१०॥३॥। ५३ ) 

११, संसारकी दशा इतनी विचित्र है कि इसके मिटानेका 
अ्यास करना ही व्यर्थ है। यह कर्मभूमि हे । ' यहाँ पर मनुष्योंसें 
एकता होना असस्सव है। हो, यह अचरश्य है कि यदि इनमेसे 
कोई परिग्रह प्याग दे तब परस्परमे अपेक्षा न होनेसे किसीका 
किसीके साथ वैसनस्य नहीं हो सकता। वैमनस्यका कारण परिम्रह 


बज पिश्ाच परिग्रह 


ही है। कहाँ तक कहें इसके कारण पति-पत्नी, पिता-पुत्र, भाई 
बहिनमे भी वेमनस्य हो जाता हैं । 


(२२। ३। ४१ ) 


२, सगवानने मूच्छाकों परिप्रह कहा है। हम निरन्तर 
जनताको कहते रहते हँ--परियग्रह त्यागी” और परिग्रहका अर्थ 
मूच्छा ह। इस प्राणीक्रे प्रबल मूच्छा तो परमे निजत्व कल्पना 
है। जो पदार्थ आपसे मिन्न है. उप्ते निज मानना सबसे वल्वती 
मृच्द्ा है। इस मूच्छाने वहुमतोकी स्रष्टि की है। आज़ संसारमे 
बितने मत है इसी मृच्छाके प्रभावसे जन्मे है । जैसे ईसाई कहते 
हैं कि जिन्हें संसार यातनाओसे मुक्त होना है थे इसा पर विश्वास 
करे | मुसलमानोक्रा कहना हैं कि धर्म खुदाके द्वारा जगतमे 
आया है| अतः खुदा पर विश्वास करो ओर यह भी कहते हैं कि 
खुदकी शक्तिसे सब संचालन हो रहा है । 


(१८ ।६। ७१ ) 


१३, संसासम दृत्यके अथे जो-जो अनथे न हो थोड़े है। 
इसके वशीभूत होकर मनुप्य आत्म-स्वरूपको भूल जाता हैं। 
आत्मस्वरूपकी कथा छोड़ा, आज जितने मनुष्य रणलेत्रमे जाते 
हैं और जानेकी चेष्टा करते है. केवल एक अथाजनके लिय ही तो 
यह प्रयास है। इस अर्थक्े लिये मनुष्य अदालतसे साक्षी दे 
आता है। इस अथेके लिये भाई-साइको विप देकर मारनेका प्रयत्न 
करता है। इस अर्थके लिये गरीबोकी रोटी तक छीन लेता 
है | इस अर्थके लिये आज हजारो स्थलो पर पण्डा लोग जलकी 
पूत्ा कराकर तृप्त नहीं होते। इस अर्थैके लिये गया ( विहार ) 
में १० पीढ़ी पहिलेकी और १० पश्चातकी सुगति भेज ढी जाती 
हैं। इस अर्थके लिये हजारों स्थान तीय रूपमें परिणत हो गये 
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उन स्थानों पर घन देनेसे सीधा स्वगें मिलेगा ऐसा प्रलोभन 
दिया जाता है । 
(१०१११ । ७१ ) 
१४, जो सूच्छाका स्वरूप जानते हैं, जब वे उसे दूर नहीं 
कर सकते तब जिनको इसका स्वरूप परिज्ञात ही नहीं वे दूर न 
करें तव इसमे आम्थर्यकी कथा ही क्या ? आश्चर्य तो इस बातका 
है कि जितने विद्वान्‌ हैं वे स्वयं इसके द्वारा पराभूत हैं अतः 
अन्यसे त्याग करानंकी उनकी चेष्टा विफल है। यदि वेश्या शील 
ब्रतके पालनेका उपदेश देवे तो कहाँ तक उचित है १ यदि कोई 
पराया कल्याण करना चाहे तब सबसे पहिले उप्ते उचित है कि 
बह स्वयं कल्याणफे मार्गमे लगे। 


(२८ | ११ | ७५१ ) 
१५, जो सुख अकिद्वन होने पर होता है वह कोपीनमात्र 
परिग्रहके सद्भावमे भी नही होता । 
(१३।१२। ५१ ) 
परसमागम 


१. समागम उत्तम होता है परन्तु धर्मके अनुकूल हो तभी, 
अन्यथा संसार गतेंसे पड़नेका कारण हो जाता है | 

(३१। ११ । ४७ ) 

२, संसार अशान्तिका सागर है। इसमे न शान्ति मिली 

ओर न सिलनेकी हैे। अनन्तकालसे हम संसारके चक्रमे आ रहे 

हैं ओर अनन्तकाल आगे भी रहेगे, क्योंकि आत्मतत्व अवबोधनसे 

पराड्मुख हैं। परको आत्मीय मानकर निरन्तर परके संग्रह करने 


१३६१ परंसमागम" 


से अपनी चेट्शा लगा देते है। उसका जो फल्न होता है सो 
प्रत्यक्ष है। मा 
० (२२। १२। ४७ )' 
३. पर सम्परकप्ते ही रागादि दोपकी उत्पत्ति होती है और 
रागाद दाप ही संसार कारण होते हैं । 
(१०।१। ४८ )» 
४. अनेक मनुष्योके सम्प्कत्ते स्वाप्मततत्वकी उपलब्धि दूर 
होती जाती है; क्योकि सम्पर्क ही सस्‍्नेहका कारण है ओर यदि 
सम्पर्कम सनोमालिन्य हुआ तव हेपका होना अनिवाय है । कहाँ 
तक इस विपय्रमे विश्रेचना की जावे, दुःख राशिका कारण यह 
समागस ही है । 
(२९। १ | ४८ »* 
५. परके साथ संसगंसे ही बचनोंकी प्रवृत्ति होती हे ओर 
बचनोंसे नाना प्रकारके विकल्प आत्मासे होते हें और आत्मा 
डनसे अनक सह्कुटोमे पड़ता ह अतः जिनकी परिणति स्वच्छ हो 
वे इन संसरगंका परित्याग करें। 
(१६।२| ४८ 9 
६. जिन जीचोंकों आत्मकल्याणसे पतित होना हो उन्हें 
यूहस्थोंका सम्पक करना चाहिये | जब अनास्मीय पदा्थाप्ते आत्म- 
बुद्धि दूर हो जाती है तभी तो ग्रह कह्याणमार्गका पश्रिक होता 
ह ओर उन्हींका सम्पर्क करने लग तब कालान्तरमे उस्र दशनसे 
च्युत होकर उन्हीं अनात्मीय पदार्थेम निजबकी कल्पना 
करने लगना है। 
(१६॥३। ४८ ) 
७, परके संस्गपे दी मनुम्योक्ते चित्तमे नाज़ा प्रकारके विश्रम 
होते हैं । विश्रम ही संसारक्ा मूल क्राण है। जिन्होंने पर पदार्थसे 
११ 
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संसर्ग नहीं छोड़ा वे ही संसारके पात्र होते हैं। संसार छुछ नहीं, 
आत्माकी परिणति विशेष ही है । 
(१० । %। ४८ ) 
८. संसारमे समागम करना ही उल्लकनका कारण है । किस 
'किसके अनुकूल प्रवृत्ति करें ? स्वाधीव रहना ही घरस्से साधने 
मुख्य हेतु है। 
(१२। ८ । ४८ ) 
६. प्रायः पर सम्पर्क छोड़ों, भगवान अहेन्तकी उपासना 
करो, परन्तु अनुसक्त मत होओ। सम्पर्कंसे सह्कल्पोंकी उत्पत्ति 
होती है ओर फिर सनमे अनेकविध विश्वम होते हैं । विश्र्मोंसे 
अनेक प्रकारकी आकुलता होती है, अकुलतासे निरन्तर दुःखी 
रहता है क्योंकि जहाँ पर आऊुलता है वही दुःख है । 
(६१ ९। ०४८ ) 
१०. समुदाय ही मनुष्यको फसानेवाला यन्त्र हे। इसके 
चक्रमे जो आता है वह संसार परिभ्रमण करनेका पात्र होता है । 
(२१ । ९। ४८ ) 
११, परके समागमसे हानि ही होती है। प्रथम तो परके 
समागममे अपना समय नष्ट होता है | दूसरे जिसका 'समागम करते 
हो उसके अनुकूल प्रवृत्ति करनी पड़ती हे। अनुकूल प्रवृत्ति न 
करने पर उसके रुष्ट होनेकी संभावना हो जाती है। अतः परका 
समागस हेय है| 
जिस समय आत्मा अपनेकों जानता है उस समय निज 
स्वरूप ज्ञान दशेन ही है । दर्शन ज्ञानका काम देखना जानना है 
इससे अतिरिक्त मानना अपनेको ठगना है। आत्मा तो दृष्ठा-ज्ञाता 
है । उसे रागी, हेषी, मोही वनाना|यह कार्य सर्वेथा आत्मासे स्वयमेव 
नही होता । यदि परकी निम्मित्तता इसमें न मानी जावे तव आत्मा 
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ही तो उपादान हुआ और आत्मा ही निमित्त हुआ तब सतत यह्‌ 
होते रहेगे, कभी भी आत्मा इनसे अलिप्त न होगा। अतः किसी 
भी आत्माका मोक्ष न होगा। इसलिये यह मानना चाहिये कि 
आत्माम यह जो रागादि भाव है वह विकारी भाव है | जो विकारी 
भाव होता है वह निमित्तके दर होनेपर स्वयमेव प्रथक हो जाता 
है। जैसे अग्निके सम्बन्धकों पाकर जलमे उप्णता आ जाती है वह 
उप्णता ओपाधिक है। अग्निके असावमे वह उष्णता या तो काल 
पाकर स्वयमेव विलय जाती है क्योकि जल पर्याय स्वसावतः उष्ण 
नहीं, आत्मा भी स्वभावसे रागादि रूप नहीं, यह काल पाकर जाते 
ही हैं | खेद इस वातका है कि जब वह उदय देकर जाते है; हम 
उनसे इतना ग्रेम करते है कि उन्हें आत्मीय मानकर रखना चाहते 
हैं। उनका कहना हे कि हम तो अब रह नहीं सकते, हाँ हम ऐसी 
प्रक्रिया वन जावेंगे कि काल़ान्तरमे निरन्तर आवेंगे। परन्तु जिस 
दिन तुम हमसे स्नेह छोड़ दोगे और हमे आत्मीय न सममोगे 
तो फिर हम तुम्हारे पास भूलसे भी न फटकेगे । तुम्हारी कथा दूर 
रहे, जो मनुष्य तुम्हारे वचनोपर विश्वास करेगा उसके पास भी न 
आदेंगे । अतः रागादि होनेका खेद मत करो, उनके होनेमे राग मत 
करा, उसे अच्छा न समझो, विकार परिणति जान उसके होनेके 
थे प्रयास मत करो | एक ही असोघ उपाय उसके दूर होनेका 
है कि जो पदार्थ रागमे विषय आया है उसको आने दो, उसको 
अपनानेकी चेट्ठा मत करों। अपनाना ही उन्हें भविष्यके लिये 
आह्वानन देना है। जिन महाशयोको कल्याणकी अभिलापा हे 
उन्हें उचित है कि सब्वे-प्रथम अपनेको जाननेका प्रयत्न करें अनन्तर 
जो पर हैं उनका संसर्ग छोड़ें तथा जिन्होंने आत्मतत्त्वकी यथाथे 
अवस्था प्राप्त कर ली उनका स्मरण करें। 
शरीर यद्यपि पर है ओर हम तथा अन्य बक्ता भी यही निरूपण 
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करते हैं। श्रद्धा भी यही है कि यह पर है? परन्तु जब कोई 
आपत्ति आती है तव ऊपरसे तो वही वात परन्तु अन्तरड्मे वेदन 
कुछ और है । श्रद्धा-ज्ञानमात्रसे कल्याण नहीं, साथमें चरित्र गुणका 
भी विकाश होना चाहिये । हम अन्तरक्ष्से चाहते हैं, हम ही क्या 
ग्रायः अधिकतर प्राणी रागादि दोपोंको नहीं चाहते क्योंकि ये 
साक्षात्‌ आकुलता उत्पादक हैं। आकुलता ही दुःख है, कौनसा 
मानव है जो दु/खके कारणको इष्ट मानेगा १ किन्तु लाचार हैं, जब 
रागादि होते है और त्तज्जन्य पीड़ा सहन नहीं कर सकता तब 
उसके सेटनेका उपाय करता है। वह चाहे किसीके प्रतिकूल हो चाहे 
अनुकूल हो। जैसे जब पिता पुत्रको खिलाता है और उसके अधरों- 
का, कपोलोंका चुम्बन करता है । मले ही वह चुम्व॒न पुत्रको अनिष्ट 
हो फिर भी पिता आत्मीय रागादिजन्य पीड़ाकों भेटनेके लिये 
चेष्टा करता ही रहता है । यही प्रक्रिया सब कषायोंको दूर करनेमे 
देखी जाती है । जब क्रोध कपायका उदय होता है तब पदार्थों 
अनिष्ट भान उनके नाश होनेका ग्रयत्ञ करता है व उन्हें कष्ट देनेकी 
चेष्टा करता है, उनका अनिष्ट स्वयमेव हो जावे तब आप प्रसन्न 
होता है। अथवा जो उन्हें इछ पदार्थ मिले तब आप .उन दृष्ट 
पदार्थेसि वेस्साव कर शज्रुओंकी ब्रृद्धि करता है। एकके शज्ञुमे 
आकुलता थी अब उससे शतगुणी हो गई, अतः जो मनुष्य अपना 
कह्याण चाहें उन्हें उचित है कि इन पर पदार्थोको त्यागें | 
( २५, १६, २७, २८। १० | ५१ ) 
१२. कोई भी वस्तु अपनी नहीं तव उसे झपनाना कहाँ तंक 
सुखकर होगा ९ जिनको छुछ उपशमभावका उदय हो उन्हें त्तो 
सबेथा ही पर पदार्थेके साथ सम्पके छोड़ देना चाहिये। यद्यपि 
सम्पर्क छूटा ही है, केवल कल्पनामे यह भानता है कि थे भेरे हैं, 
मैं इनका हूँ? अथवा में यह हूं, यह मै हूँ, य पहले हमारे थे, हम 
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पहले इनके थे, यह फिर हमारे होगे, हम इनके फिर होगे, यह 
मिथ्या विकहप यह जीव निरन्तर करता रहता है | जवतक भज्ञान 
ह यह विकल्प होता है, अज्ञानके अभावमे यह विकल्प सुतरां 
चला जाबेगा | अज्ञानसे जिनकी मति मोहित होगई है वह वद्ध 
अवद्ध पदार्थकों अपना मानता है, चाहे वह चेतन हो, चाहे 
अचेतन हो, जिन्होने निखिल पदार्थोकों जान लिया है उन्होने यही 
वताया है कि जीवका लक्षण उपयोग हे, बह पुदूगल द्रव्य नहीं 
हो सकता ! 

(८ ।११। ५१ ) 


ब्ीिल:स 
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१. सर्वत्र ही विकल्प रहते है। घिकल्पोकी निवृत्ति तो तव 
हो जब अन्तरब्से पर पदार्थम मूच्छा छूटे । कहने और करनेमे 
बड़ा अन्तर है। अन्तरडसे मूच्छी त्यागना बड़ा कठिन है । मूच्छा- 
त्याग ही तो ब्रत है | व्रत वस्तु भीतरकी है । यो तो सहस्लो ब्रती 
हैं परन्तु परमार्थतते बिरला ही त्रती होगा । 

(१।७। ४७ ) 

२. चिन्ता क्यों होती हे इसका मूल कारण अन्‍्तरबड्की 
जिज्ञासा है। जहाँ जिज्ञासा हे बही सद्दिपयक जिज्ञासा होगी। 
इसकी सिद्धिका उपाय करना पड़ता है। उसके अर्थ अनेक प्रकारके 
त्रिकल्प होते हें और उस विपयकी सिद्धि होनेसे यह प्राणी अनेक 
दुःखोका पात्र होता है। 

(९१७। ४७ ) 

३, मसनमे नाना विकत्प होते हैं। उनकी शान्तिका उपाय 
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केवल कपायोंका उपशमन करना है। कषायोंके दूर करनेका उपाय 
पर पदार्थोर्मे मूच्छाका त्याग ही है। अत्तः मूच्छाका त्याग ही 
मुख्य कारय है। 
(२६ । <4। ४५७) 
४. संसारमें जो हमारी यह बुद्धि है कि अम्ुक काम हमने 
किया, अमुक ध्यक्तिने हमारे प्रभावमे आकर अमुक कार्य किया 
वह सब मोहजन्य कल्पना है । कोई भी किसीके द्वारा कुछ नहीं 
करता। अपने अभिप्रायसे ही करता है। निमित्त अन्य हो जावे 
यह वात दूसरी है, इससे (हमने यह कियए? नहीं हो सकता मेरी 
तो यह श्रद्धा हो गई है कि कोई जीव किसीका कुछ 
नहीं करता। 
(१० ॥११। ४७ 2 
५. चित्तमें जो विकरप आते हैं वह क्यो आते हैं ? इसमे 
जो अन्तरह्ञ शक्तिहे वह तो हमारे ज्ञानमे आती नहीं, केवल बाह्य 
निमित्तोंकी हम कल्पना करते हें ओर उन्हींके छोड़नेका प्रयक्ष 
करते हैं। परन्तु इनको छोड़नेसे उछल साध्य नहीं। खाध्यकी 
सिद्धि तो यथाथ देतुसे होती है, गरपवादसे कुछ नहीं । 
(२९ | २। ४८ 2) 
६. पास्तवमें विकल्पोंको आश्रय देनेवाला आत्मा ही तो 
है। यह भी सर्वेथा नहीं। यद्यपि उपादानकी अपेक्षा तो यही है 
फिर भी कार्येकी उत्पत्तिमे सहकारी कारणोंकी भी आवश्यकता 
रहती है । फिर भी अपने ही मे अपना दोष देखना चाहिये 
(२२। ४ । ४८ » 
७. मनमे जो विकल्प आते हैं, उनका मूल कारण कपाय 
है। वही उन विकल्पोंका जनक है। वे विकल्प जो काये करते हैं 
बह दुख रूप है अथात्‌ उन विकल्पोंकी उत्पत्ति होनेसे चेन नहीं। 


॥]क्‍ 
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अतः जिन मनुष्योंकों कल्याण करना इृष्ट है उन्हें विकत्पोके मूल 
कारण पर पदाथो!म निज॒त्व कस्पनाको दूर करना चाहिये | 
(३।९।७५१ ) 
८. प्रतिदिन भरुष्योंके प्रति मानव जातिके अनेक विचार 
होते हैं। मनुष्य अपनेको वहुत चतुर समकता है और 
निरन्तर ऊहापोह करता रहता है कि कव इस संसार वन्धनसे 
छूटे ! संसारमे प्रत्येक जीवको नाना प्रकारकी आपत्तियाँ दवाएं 
हुए हैं। मनुष्य जीव सव जीवोमे श्रेष्ठ है। यदि वह चाहे तो आत्मीय' 
चित्तवृत्तिकों संकोचकर अपना कल्याण कर सकता हे परन्तु यह 
तो जगन्मात्रकी चिन्तामे अपनेको फँसा लेता है (और फल उसका 
अत्यन्त कट्ुक होता हे। अर्थात्‌ न तो उसका उपकार कर सकता हे 
ओर न अपना ही कल्याण कर सकता है । कोई भी शक्ति संसारमे 
एसी नहीं जो किसीका दुःख दूर कर सके | प्रायः संसारमे अधिक- 
तर मनुष्य परमेश्वरकी उपासना करते हैं कि हमारे दुःखको दूर. 
कर हमको सुमार्ग पर लाओ परन्तु फिर भी संसारमे अनेक प्राणी 
दुःखी ही देख जाते है | सुख दुःख यह दोनों प्राणियोंके विकल्प 
हैं। जैप्े जो वात अपनेकों रुचिकर न हुईं तथा जिस पदार्थंका 
संयोग उष्ट न हुआ वहीं यह आत्मा ठुःखवेदन करने लग जात 
। और जो कथा आपको इष्ट हुई अथवा जो पदार्थ इष्ट हुआ 
उसका समागम हाने पर सुखका वेदन करने लग जाता है। 
(१३।११। ०१ 2) 


ब्च्छा 


१, कार्य करनमे इच्छा मुख्य कारण होती ह। इच्छा ही 
प्रेरणा कराके प्रवृत्ति करती है। अतः सबसे उत्तम सांग तो यही 
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है-कि ऐसा अभ्यास करो जो किसी भी विपयकी इच्छा न होवे। 
इच्छा ही जगतका भूल कारण है । इच्छाके अभावमे कोई भी कार्य 
सही होता। ' 
(१६।५७। ७५१३ ) 
२. संसारसे प्रत्येक प्राणी उत्कर्षफो चाहता है। आत्माकी 
अकृृति न तो उत्कपरूप है न अपकर्पेरूप, हे । उच्च नीच ध्यवहार 
कर्मकृत है । आत्मा द्रव्य तो ज्ञान दर्शन गुेणवाला है । स्वाभाविक 
रूपसे विचार किया जावे तब आप्मान तो किसीको देखना चाहता 
है ओर न जानता चाहता है। देखने जाननेकी अभिलापा संसारी 
जीवके होती है। देखने जाननेकी इच्छा कोई उत्कर्षकी नियामक 
नही । देखने जाननेकी इच्छा प्रत्यत दःखका कारण है। जब तक 
हमे जिसे देखनेकी इच्छा हे वह पदार्थ न देखा जावे हम दुःखी 
रहते हैं | देखनेके वाद सुखी हो जाते हैं। बिचारो, देखनेसे क्या 
मिल, गया ? छुछ भी नही मिला, केवल देखनेकी वह इच्छा मिट गईं 
जो दःखकी जननी थी | अतः मेरी समकमसे यह आता है कि सर्वे 
विपयोकी इच्छाओंको त्याग देना चाहिये | जिससे दुःखका बीज 
ही मिट जावे। मुझे तो यह विश्वास है जो बहुज्लानी होते हैं 
उनका कहना है कि मोक्षकी भी इच्छाको त्याग दो । इन इच्छाओंका 
त्याग ही खब दुश्खोकों दूर करनेका उप।|य है | आज हम ज्ञानाजेन 
करते है, जगतको समझावेंगे, यह भी उपद्रवकी जड़ है| वहुज्ञान 
सम्पादनकर विज्ञ वननेकी इच्छा भी दुःखकी जड़ है । 
न- ( १४। ६। ७१ ) 
३, शाह्वकारोंने तपका लक्षण--इच्छा निरोध” किया है। 
इच्छा दो प्रकारकी है, शुभोपयोगजनिका, अशुभोपयोगजनिका | 
शुभोपयोगजनिका जो इच्छा है. उससे पत्वन परमसेप्ठीके गुणोमे 
अलुरांग होता हे (अथ चर परो पकार, अनुकम्पा, दानादि विपयक भाव 


हर इच्छा 


होते हैं। इनमे भी दो तरहके जीव होते हैं। एक तो वे जीब है 
कि जिनका मूल अभिप्राय तो पर पदार्थमि अणुमात्र भी अनुरागका 
परन्तु जन्मान्तरक्ा संस्कार इतना प्रवल है कि उसके सत्त्व- 
कालमे निज स्वरूपको जानते हुए भी इन पर पदार्थेके सहवासको 
छोडनेमे असमर्थ हैं | यद्यपि उनका दृढ़ निश्चय यह है कि इन पर 
पदार्थसि हमारा अणुमात्र भी सम्बन्ध नही और न ये हमारा छुछ भी 
विंगाड़ या सुधार करनेमे समर्थ है परन्तु एसा जानकर भी छुद्े 
ऐसी परिस्थिति आ जाती हैं कि उन्हे छोड़नेमे अशक्य हे। 
जैसे कोड मन॒ुप्य अपने अपराधसे अजीणें कर मलेरिया ज्वस्से 
पीड़ित हो गया, वेद्यन उसे छुटकी, नीम, चिरायताका क्ाथ पीनेका 
उपदेश दिया रागी चिरायता आदि कटुक पदार्थेके 
काथका सुखपूर्वक पी रहा है परन्तु वह नहीं चाहता कि मै इस 
काथका पान कहँ। इसी प्रकार भेदज्ञानी जीव इन विपयोंको नहीं 
भोगना चाहता परन्तु उदयमे आये क्षो साव उनको दूर करनेके 


लिय विपयास भतृत्त हाता ह.. - 
(१०।९। ७१ ) 


४. हुखका कारण हमारी इच्छा है। हम विपयोको भोगना 
चाहते है परन्तु वे कमी भी मोगनेमें नहीं आते क्योंकि वे इच्छाके 
अनुकूल हो तव तो शान्ति हो, सो होता नहीं, क्योकि उनका 

रिगमन उनके अधीन है, होना भी चाहिये। रूप, रस, गन्ध 
स्पर्श ये पुद्गलके गुण हैं, इनका परिणमन भिन्न-भिन्न है | ये भिन्न 
इन्द्रियोके द्वारा ग्रहणमें आते हैं | हम सबको एक कालमे विपय 
दरना चाहते है पर यह सवंधा असम्भव हैं। इन्द्रियजन्य ज्ञानमे 
यह सामथ्य नहीं; क्योकि इन्द्रिय प्रतिनियत विपयको ग्रहण करती 
है। ज्ञान ज्ेय सम्बन्धसे वे विषय ज्ञानमे भासमान होते हें । 
परमार्थसे न तो विपय न्ञानमे जाता है और न ज्ञान विपयमे जाता 
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है। ज्ेयके समवधानमें ज्ञानमे ऐसा परिणमन होता है कि हमने शेयकों 
जाना और स्वेच्छासे उस ज्ञेयका नाम कल्पना करते हैं । 
(७।१०१५७१ ) 


आकुदता 


१. सन्तोपका फल सबंदा सधुर होता है। सम्तोपका अर्थ 
किसी भी विपयमें आकुल्तताकी जननीको मेटना है। संसार मार्ग 
की आइुलता ही दुःखकी जननी नहीं, मोक्ष मार्गम मी आकुलता 
ढु/ःखकी जननी है । जहाँ दुःख वहाँ सुखका होना सम्भव नहीं ? 

(१६।४। ४८ ) 

२. आइुलता ही शान्तिकी वाधक है। 

( २।५। ४८ ) 


ए 

भखता 
१. स्थिर चित्त उसीका हो सकता है जो एक प्रतिज्ञा पर 
स्थिर हैं। जो जगतको असन्न करना चाहता है वह परम मूर्ख 
है। आप्माको प्रसन्न करनेका जो अयत्न करता है वही विवेकी है । 
वही सोक्षमार्गका पात्र है। यो तो जन्म लेनेवाले और मरनेवाले 

बहुत हैं । 

(१७।७। ४७ ) 

२. बहुत कथा करना मूखेता है। 
(४।२। ४८ ) 


३७१ चिन्दा 


्द धर्स तो लौकिक यातनाओसे निबृत्ति करानेका कारण 
है। उसे लोकिक कार्योके लिये करना महान्‌ मूखेता है । 

(<4।२।४८ ) 

४. नियस करना एक तरहसे मूढ़ता है। नियमकी अपेक्षा 

काम करना उत्कृष्ट है। कोई भी किसीको विवशकर अन्य रूप 

परिणमन नही करा सकता । सोही जीबोकी प्रकृति स्वयं अनाप- 

शनाप ग्रवृत्ति करनेकी होती है । 
(१५। ४। ४८ ) 


चिन्ता 


१, शरदी-गरमी तो शारीरिक रोग है। इनसे उतना कष्ट 
नहीं जो कष्ट सानसिक चिन्ताओसे होता है । मानसिक चिन्ताएँ 
कपायोके कारण होती है । खेद है कि हम आत्मीय दुःखसे जितने 
दुःखी नहीं जितने पराये दुःखसे दुःखी हो जाते है। हम संसारकी 
कथा करते हैं होता जाता छुछ नहीं। जिन कार्योको हम स्वप्न 
में भी नहीं कर सकते उनका भी प्रयत्न करते है । 

(्‌ 44 | ७ ४७ ) 

२, प्रत्येक मनुष्य यही चाहता है कि जगतका कल्याण हो 
ओर उसके कठेत्वका श्रेय उसे प्राप्त हो। परन्तु जगत तो अनादि 
निधन है | वह तो सदा ऐसा ही रहेगा । जिसको इसके फनन्‍्देसे 
बचना हो उसे उचित्त हे कि जगतकी चिन्ता त्यागे, अपनी चिन्ता 
करे, उपाय सरल है। 

( २८॥ ७। ४८ » 
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१. परकी चिन्ता ही संसारके दु।खोंकी खनि है । 
( १७। ८ । ४८ ) 


मिथ्यात 
१, अनादिकालीन शुरुतम मिथ्यात्वके सहवाससे हमारी 
बुद्धि भ्रमात्मक हो रही है। उसका फल जो भश्रमज्ञानसे होता है 
बही होता है। विश्रम ज्ञानमें पदार्थ विपरीत भासता है। यद्यपि 
पदाथे अन्यथा नहीं हुआ परन्तु हमारे ज्ञानमे अन्यथा भासमान 
होता है । जैसे रज्जुमे किसीको सपे श्रान्ति हो जावे तव वह मनुष्य 
भयभीत हो वहॉसे एकदम भागता है। यद्यपि रज्जु सपे नही हुआ 
परन्तु हमारे ज्ञानमे तो सर्प है। जबतक यह ज्ञान न हो--नाय॑ 
सपेः, भ्रमज्ञानात्‌ रज्जी सर्प इति ज्ञान हि से यत्यूब जात॑ तन्मिथ्या 
अत्तः भे दोपवशात्‌ तद्‌ ज्ञानं जातमू” ऐसी श्रतीति होनेसे हम 
भागनेसे रुक जाते है । 
(३० । ९। ७३ 2) 
२. सबसे महान्‌ परिग्रह मिथ्यादशन है, क्योंकि मिथ्याध्वके 
उदयमें यह जीव विपरीत अशिप्राय पोषण करता है। अजीवको 
जीव भानता है, शरीरमें आत्मबुद्धि करता है। जैसे कामला 
रोगवाला शह्नकों पीला मानने लगता है। एक बार मुझे श्री 
कुण्डलपुरजी ज्षेत्रपर चातुर्मास करनेका अवसर आया | उस समय 
मुझे बड़े वेगसे मलेरिया ज्वर आ गया और पित्त ज्वर हो गया। 
एक बैयने कहा तुम सॉटा ( गन्ना ) चूसो, ज्वर शान्त हो जावेगा। 
मैने गन्ना चूसा किन्तु चिरायता व नीमसे भी वह बहुत कडुवा 
लगा, मैने उसे फेंक दिया । 


१७३ छोक प्रशंसा 


बाईजीने कहा--विटा | चूस लो 7 
मैंने उत्तर दिया--किसे चूसूँ, यह तो चुसा नहीं जाता 7 
यद्यपि सॉटाका रस मीठा था परन्तु मुम्तेतो रोग था इसलिये 
चह कडुवा लगता था। इसी प्रकार निनके मिथ्या रोग है उन्हें 
मोक्षमार्गका उपदेश देना हितकर नहीं होता क्योकि मोज्षमागे- 
में तो प्रथम सम्यग्दशन है। 
(१२। १२। ७५१ ) 


सटड्गोच 
१, सह्लोच ही पापकी जड़ है। सझ्ोचक्रे बशीमूत होकर 
मनुष्य उत्तमसे उत्तम कार्येसे पराड्मुख हो जाता है। किसीके 
द्वारा अपनी प्रक्रतिको विपरीत करना अच्छा नहीं। 
(२२।७। ७१ ) 


अनिज सन ननननती स्‍न्‍मणनन्‍सय्ल 


लोकप्रश॑ंसा 


१, भनुष्यमें सबसे वड़ा अवगुण अपनी अतिछ्ठाका है। 
प्रायः अधिकांश मनुष्य अपनी प्रशंसा चाहते है। प्रशंसाके लिये 
पुत्र कलषत्रादिका त्याग कर नाना पकारके कष्टोको सहन करते 
हैं । व्रत करे, दूपबास करें, एक वार भोजन करें। कहाँ तक क्र 
तिल-तुपमात्र परिम्रह भी न खख्ें। क्रेचल लोग हमको उत्तम कहें 
ऐसी जिनकी अभिलापा है उनका यह वाह्य त्याग दम्भ हो है। 

(३०।१४। ४७ ) 
५, लोकेपणा बहुत दी प्रवल् संसारवर््धेक अनात्मीय भात्रो 
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की जननी है ! वहुत ही कम महाजुभाव ऐसे होंगे जो इसके रज्ञसे 
बचे हों । 
(७।<८। ४७ ) 
३. केवल लोक प्रशंसासे न छुछ लाभ है और न होगा। 
स्तुतिवादमे हप मानना पतनका कारण है। 
(१२।९। ४७ ) 
४. लौकिक प्रशंधा ही आजकल संसार गतंमे तुमको गिरा 
रही है। जिसको लौकिक प्रशंसा रुचिकर है उसे निन्‍्दामे अवश्य 
दुःख होगा, जो निन्‍्दा करेंगे उन्हें यह नियमसे अनिष्ट सममेगा 
ओर जो प्रशंसा करेंगे उन्हें इट समझेगा | यही इष्टानि्ठ करपना 
आतैध्यानमे कारण होगी। तथा पर द्रव्यकों अपनानेका जो भाव 
है बह रौद्रध्यानमे कारण पड़ता है अतः कल्याणकी इच्छा है तब 
सबसे पहिले जिस भावसे यह अपनाये जाते हैं उन्हे त्यागो। 
६€१०।७५। ७१ ) 
५. जिनसे जो न हो थोड़ा है। परमार्थेसे जगतमे कोई भी 
किसीका उपकार ओर अनुपकार नहीं करता | हमारे विपयमे हम 
स्व॒य॑ कल्पना कर सुख और दुःख, यश अथवा अपयश, निन्‍्दा 
या प्रशंसा मान लेते हैँ । कोई कुछ कहे यदि हस उसको जय न 
बनावें छुछ भी करपना नहीं हो सकती। प्रथम तो हम स्वये 
उसको श्रवण करनेकी अभिलापा करते हैें। उसके अन्दर यह 
लिप्सा बैठी है कि छुछ हमारी प्रशंसा ही तो होगी। यही पाप 
हमारेको प्रेरणा करता है। कहो भाई ! क्‍या अमुक व्यक्तिने क्‍या 
कहा ९ यदि प्रशंसा वाचक शब्द श्रवणमें आये तब तो हपैमें 
'मसककी तरह फूल गये, यदि निन्‍द्ा बाचक शब्द श्रवणमे आये 
तब हृदय फट गया। मसककी त्तरह पचक गया। भीतर जलन 
पैदा हो गई। संज्षेश परिणाम्ोंकी प्रचुरतासे पाप प्रकृतियोंका वन्ध 
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होने लगा। इससे यह सिद्ध होता है कि इन पाप प्रकृतियोके 
वन्धमे कारण कोन हुआ १ हम सरुवयं हुए। इतना ही न हुआ 
हमारा अभिप्राय सी मिथ्या हुआ किन्तु जिसके द्वारा वे 
परिणाम कराए गये हमने उसे संक्तेशका मूल कारण जाना। यह 
अज्ञानता जो न करे अल्प हे | अनादि कालसे हमारी यही पद्धति 
वन गई है कि हम पुण्य पापके कारण अन्य ही को मानते है | 
ओर जबतक यह मान्यता रहेगी तबवतक संसारसे मुक्त होना 
असम्भव हे । 
(८।६। ५१ ) 
६. शान्तिका मार्ग इस लोकेपणासे परे है। लोक प्रतिष्ठाके 
अभ्थ त्याग बश्रत संयमादिका अर्जेन करना घूलके अर्थ रत्नको चूर्ण 
करनेके समान है। पंचेन्द्रियके विपयोको सुखके अथे सेवन करना 
जीवनके लिये विप सल्षुण करना है। जगत्‌के मनुष्य आत्मीय 
स्वा्थके लिये ही कोई काये करते हैं। यह कोई निन्‍्दाकी वात 
नहीं। सामान्य मनुष्योंकी कथा तो छोड़ो किन्तु जो विद्वान है 
बह भी जो काये करते हैं. आत्मप्रतिष्ठाके लिये ही करते है। यदि 
यह व्याख्यान देते हैं. तव यही भाव उनके हृदयमे रहता है कि 
हमारे व्याख्यानक्ी प्रशंसा हो । अर्थात्‌ लोग कहे कि महाराज । 
आप धन्य हैं, हमने तो ऐसा व्याख्यान नहीं सुना जैसा श्रीमुखसे 
निर्गत हुआ। हम लोगोका सोभाग्य था जो आप जैसे सत्पुरुषो 
द्वारा हमारा ग्राम पचित्र हुआ । ग्राम ही नहीं आज हम लोगोके 
गृह आपके चरणस्पशेसे पविन्न हो गये। महान्‌ पुण्यका उदय 
हाता है तभी आप जैसे महात्माओंका मिलाप होता है। इत्यादि 
वाक्योंकी सुनकर व्याख्याता महोदय हृदयमे प्रसन्न हो जाते हैं। 
ऊपरसे कहते है वन्धुवर ! हम तो छुछ नहीं जानते। यह आपकी 
गुणब्ता है जो अह्प योग्यताकों महान्‌ मानते है। पानीका 
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स्वभाव ऐसा होता है जो उसमें एक विन्दु मल डालनेसे सम्पूर्ण 

जल ऊपरसे मलरूप दीखता है। ऐसे' ही आप लोगोंका हृदय 

है, वक्ता-श्रोता दोनों प्रसन्न हैं। इसका कारण यदि देखोगे तो 
दोनोंकी इच्छाएँ पूर्ण होगई' यही प्रसन्नताका हेतु है । 

(२४।६। ४७१ ) 

७. वर्तमानमें सभी मनुष्य लोक प्रशंसाके लोभी हो रहे 

है। धर्म भी करते हैं परन्तु प्रयोजन केवल लौकिक ग्रतिष्ठाका 

रहता है । 

(१६।७। ५१ ) 

मेरा यह अनुभव हे कि ग्रशंसासे आदसीकी शुरुता 

लघुतामे परिणत हो जाती है। जहाँ प्रशंसा हुईं आदमी उसे 

सुनकर प्रसन्न होता है और जहाँ निनन्‍्दा हुईं वहीं दुःख होता है । 

प्रशंसा और निन्‍दा दोनो ही विक्ृत रूप हें, ,इन्हे निज आनना ही 

भयद्ूुर भ्रम है, इस भ्रमका फल संसार है। संसार ही ढुःखमय है। 

(९। ११। ७१ ) 

६. यदि आज हम लोग ग्रशंसाको त्याग देवें तो अनायास 

ही सुखी हो सकते हैं। परन्तु लोकेषणाके प्रमावमें हें । यही हमारे 

कस्याणमे वाधक है । 
( ९२७। १२। ७१ 2) 


भोजन 


१. अनुमति त्यागके लिये आगमर्मे भोजनमे अनुमति 
देनेका त्याग लिखा है। भोजन तो उपलत्रक्षण है पापारम्भके समस्त 
ही कार्येमे अनुमति नहीं देगा। इसका यह अर्थ है कि धर्ममें 
अनुमति दे सकता हैं| 

(८।७। ४७ ) 
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२. भोजन करानेवालोंमे सबते सहान दोष यह हैं कि 
सर्यादसे अधिक खिलानेकी चेष्टा करते हें । यदि खांनेबालेकी ' 
रखना वशामे न हो तव अनथ हो जावे। परन्तु यह पद्चनम काल 
है| जैसे ही खानेवाले बैसे ही परोसनेवाले। 'फुट्टीदेवी ऊँट पुजारी ॥? 
संय्मका पालना कठिन बात है, जिनका संसार तट अल्प है बही' 
ट्सके पात्र हो सकते हैं । 
(१० । ७।४७ ३ 
३. जो भोजन कराता है बह पात्रबुद्धिसे ही कराता हें, 
उसके परिणाम निर्मल रहते हैं । बह यही जानकर दान देता है कि 
मै पात्रकी भोजन करा रहा हूं। उसके कोई विकल्प अन्यथा 
नहीं । अतः चह पुण्यमागी अवश्य होता है। 
(४।८।४७)' 
४, भोजनकी लालसा जिसने त्याग दी वह बहुत ही अल्प- 
कालमे शरीर और आउमा दोनोको नीरोग वना सकता है। 
(१३१।८ | ४७ ) 
५, संसारमे यदि वैरको मिटाना है त्तव परस्पर भोजनका 
व्यवहार रक्‍्खों । यही बैर मिटानेका सबसे उत्तम साधन है । 
(्‌ १८।॥८॥। ४७ है 
६. भोजनमें यदि विजयी होना चाहे तव रसनेन्द्रिय पर 
विजय प्राप्त करे । दाताके द्वारा यह कारय नहीं ही सकता। इस 
कार्येसे पात्रको उचित है कि अपनी कपाय पर विजय प्राप्त करे। 
दाता तो अपने परिणामोक्े अनुकूल भोजनकी तयारी करेगा 
पात्रको अपनी इच्छा रोकनी चाहिये । | 
(२०११०) ४७ 3 
७. भीजनसे कभी भी ठप्ति नहीं होती। आहार संन्ना 
श्र 
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अनादिकालसे लगी है। निरन्तर नवीनता चाहता है। “कोई 
"युद्‌गंल नहीं बचा जो अनन्तवार 'भोगनमे न आया हो ९ 
(३० । १० | ४७ ) 
८, भोजन करानेमे ग्रायः गत्येक की रुचि रहती है। यदि 
पात्र उत्तम हो तो दाताकों महान पुण्यबन्धका कारण होता है। 
'पात्रकी विशेषतासे परिणामोसे अधिक निर्मेलता होती है और यही 
बिशेषता विशेष पुण्यका कारण होती है । 
(२० । ११ | ४७ ) 
, £. भोजनकी ग्रद्धता ही स्पर्शनेन्द्रियवत्‌ अधः्पातका कारण 
है। चाहे मानो, चाहे न मानो, अग्नि सम्बन्ध दाह करेगा | 
(८। ३। ४८ ) 
/ / १०. जो भोजन उत्तम द्वो परन्तु पदके विरुद्ध हा तो वह 
आप्मामे ग्रद्धता उत्पन्न करता है, और ग्रुद्धता ही चारित्रकी 
घातक है। 
' ४ (१२।३। ४८ ) 
११, यद्यपि सिश्षाभोजन अमृत हे परन्तु विषभोजी जीवको 
“ऊँटकी तरह मिष्ट इच्चु नहीं रुचता | अनादिसे परमें आत्मबुद्धि- 
चालोको यह नहीं रुचता | ; 
( १४ । ३ | ४८ ) 
१२, सिज्ञाभोजनको शाख्रमे अम्रत कहा है, यह ग्रायः आज 
-अनुभवसें आया | धन्य हे उत्तम जीवोंको जो यह अमृतभोजन 
क़रते हैं। 
(१८, २१ । ३ । ४८ ) 
१३. भोजनकी प्रकिया वही है जो थी। न तो दाताकी 
घुद्धि मा्गपर है और न पात्रक्की । विशेष दोष पात्नका है। यदि 
पात्न चाहे तो सब रस होनेपर भी नीरस भोज़न कर सकता है । 
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नरज्प्ते कषायविजयी होना चाहिये। कपाय दुःखकर है, एता- 
बता कपाय छूट गई सो नहीं । 
(३३ । ४। ४८ ) 
१४७, आजकल साधुओंके भोजनकी प्रक्रिया निर्मल नहीं। 
उसका यह अथे नहीं कि भोजनमें अशुद्धि रहती है या देयद्रध्य 
पात्रकी प्रकृतिके अनुकूल नहीं | तथा सोजनमें ऐसे पदार्थ बनाते है 
जो पात्रकी लालचके कारण वन जावें। अनादिकालसे भोजनकी 
संन्रा है। इसका त्याग होना प्तरल नही । 
(४।९। ४८ ) 
१०, त्यागीकों वह भोजन मिलना चाहिये जो उसके ज्ञानादि 
गुणोका साधक हो अर्थात्‌ भोजन सादा होना चाहिये । 
( ५।९। ४८ ) 
१६. भाजन वह सुखद होता है जो पक हो, आलस्य न 
लावे, उदराप्मि जिससे शान्त न हो जावे | जो विकृत भोजन करने- 
बाले होते हैं वे माही रागी हेपी होते हैं | प्रथम तो भोजन पर है. 
डसे निज मानना ही तो मोह है। मोहवश उसके स्वाद राग होना 
स्वाभाविक है । यदि प्रवृत्तिसे अनुकूल हुआ तब अनायास राग 
हो ज्ञाता है। जो प्रकृतिके अनुकूल भोजन बनाता है उसमे अना- 
यास मोह और राग होता है । तथा यदि प्रकृति विरुद्ध भोजन 
मिला तव उस “वनानेवालेमं अनायास राग नहीं रहता। अन्य 
कथा छोड़ो उस भोजनको फेंक देते हैं। अतः जो मनुष्य प्राकृतिक 
भोजन करते हैं उनकी परिणति विक्रत नहीं होती । समयपर जो 
मिल गया उसीसे सन्‍्तोपष कर लेते हे। परन्तु यह उन्हीं महानु 
माबोंघ्ते बनता है जिन्होंने वस्तुका यथार्थस्व्ररूप समझा है ।.वास्त- 
बमे यदि वस्तु स्वरूप समभमे आ जावे तब अनायास आत्माका 
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सुधार हो सकता है। अनादिसे उसे न जान हमारी दुर्देशा हो 
रही है। 
(६।८। ५७०१ 9 


१७, वह भोजन ही भिन्ुककी अमृत है जो उसके निमित्तसे 
न बनाया जावे । ु 
१८. जो गृहस्थ शुद्ध भोजन करनेवाला है, अष्टमूल॑ गुणकां 
पालन करता है, पत्नोदुम्बर ओर मय, सांस, सघुका सक्षण नहीं करता 
तथा जिसकी श्रद्धा पद्न परमेष्ठीमे है, बिना छना पानी नहीं पीता, 
जीवदयाका पालन करता है, वही भोजन देनेका पात्र है। जो 
लेनेवाला है वह उत्तम, मध्यम, जघन्यके भेदसे तीन ग्रकारका है ॥ 
उत्तम पात्र तो द्गिम्बर हैं, जिनके बाह्य और आश्यन्तर परिग्रह 
नहीं है। मध्यम पात्र एकादश ग्रतिमाओंमें अन्यतम ग्रतिमावाले 
हैं। उनके भी तीन भेद हैं । उत्तम तो दशम और एकादश प्रतिमा- 
धारी हैं । इन्हे उत्कृष्ट श्रावक कहते है । मध्यम सप्तम प्रतिमासे लेकर 
नवम प्रतिमावाले हैं। और प्रथम ग्रतिमासे लेकर छह प्रतिमा 
तक जघन्य कहलाते है। इनमेसे जिसके कोई ग्रतिमा नहीं 
किन्तु जैनधर्मंकी हृढ़तम श्रद्धा है उन्हें जघन्य पात्र कहते हैं किन्तु 
श्रष्टमुलगुणका नियमसे पालन होना आवश्यक है। यदि अश्मूलगुण 
से रिक्त हैं तबवे जैनधर्मकी श्रुति भी श्रवण नहीं कर सकते। 
यह नियम उन्हींके लिये है जो कुलक्रमसे जेनधर्म माननेवाले छुटु- 
म्वमे पैदा हुए हैं । 
(७5॥१०१४७५१ » 
| 
पराधानता 
१, पराधीनता ही संसारकी जननी है। अनादिफालसे हमने 
पर पदाथमे आत्मीय बुद्धिके द्वारा अपने स्वरूपकी अवहेलना की 


4८2१ ढुख 


ओर पोद्गलिक पदार्थके व्यामोहमे उन्मत्तकी तरह इतस्ततः 
भ्रमण कर रहे हैं | जो निज ज्ञान है, जिसके द्वारा जगतको जानते 
है उसकी उत्पत्ति पर द्वारा मानते हैं | 
(३॥१। ४७ ) 
#, अनादिसे इन प्राणियोने आत्मतत्त्व नही समका और न 
सममनेकी चेष्टा ही करते हैं | यो ही आते हैं और यों ही संसारमे 
जाते हैं | संसारके वन्धनसे मुक्त होना कठिन वात है। वे ही पार 
हों 2) पराये दास नहीं बनते | हम लोग परकी ममतासे 
ही घूस रहे हैं । 
(२।१४२। ४७ ) 
३. ऐसा ग्रयत्ञ करो कि परका अवलस्वन छूट जावे। परके 
अचलम्बनसे ही स्वाधीनताका अभाव होता है। 
(२।८।०५७१ ) 
०, यदि आत्माकी संसार्मे रखनेबाली कोई शक्ति है तो 
चह पराधीनता ही है और कल्याण करनेवाली कोई शक्ति है तो 
वह स्वाधीनता ही है। पराधीनताका मुख्य पाठ सिखानेवाले हैं 
नैयायिक ओर स्वाधीनताका पाठ सिखानेवाले हैं जैनश्रमण | इन 
दोनोमे जो पराधीन है वह सर्वेदा अकिश्नित्कर है, क्योंकि वह 
स्वयं तो छुछु कर ही नहीं सकता । 
(२।८॥। ५१ ) 


० 


७५, यदि आत्माकी उन्नति इष्ट है तो पराधीनता त्यागी | जो 


पराधीनताके उपासक हैं वे कदापि आत्मशान्ति नहीं पाते । 
(११। १०। ५१ » 


न्‍सीलिननननी नननमीननाव नमननानन 


दुख 
१. किसीका अपराध नही, अपनी निर्वल्ता ही आत्माको 
दुःखकी जननी है। (९।५। ४८ ) 
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चित्तवृत्तिमें व्यम्मता मत आने दो | व्यप्रता ही दुःखका मूल है। 
( २७ | १० ८ ) 
२. संसारके मनुष्योंकी प्रवृत्ति स्वेच्छातुसार होती है . ओर 
वे अन्यकों अपने रूप परिणमाया चाहते हैं परन्तु जब वे परिणमते 
नहीं तब महादुःखके पात्र होते हैं। इसलिये यदि यह मानना 
छोड़ देवें कि पदार्थोका परिणमन अपने अलुकूल द्वोता है 
तो दुःखकी कोई बात नहीं । 
( १७ । १६ | ४८ ) 
३. बंहुत बोलना दुःखका मूल कारण है। 
(२७ । १२। ४८ ) 
४. प्रथम तो आपसे भिन्न पदार्थेमि जो निजत्वकी कल्पना 
है वही मिथ्या कल्पना दुःखका मूल है ; क्योंकि जिप्ते हमने अपना 
मान लिया उसका परिणमन उसके अधीन है, हमारा परिणमन 
हमारे अधीन है। हम दोनों परिणमनोंको एक रूप बनाना चाहते 
हैं. यही महान दुःखका कारण है। यदि दुःखसे छूटना चाहते हो 
तब पर पदार्थेसि सम्बन्ध छोड़ दो। यही सब दुःखोंसे छूटनेका 
उपाय है। दुःखका मूल कारण अपनी अज्ञानता है, अज्ञानताका 
निरास जिसने किया वही मानव है । 
(२५। ९। ५१ ) 
५, संसार दुःखमय है। दुःखका मूल कारण आहुलता है । 
आकुलताका उत्पादक मोह कर्म है। मोह कर्मके उद्यसे मिथ्यात्व 
और रागादिक उत्पन्न होते हैं। जबतक उनके कार्य नहीं होते तब 
तक आप्मामे शान्ति नहीं होती। काये होनेके अनन्तर सुतरां 
शान्ति हो जाती है। जैसे जब ऋरध कषायकी उत्पत्ति होती है तब 
अन्यको अनिष्ट माननेक्रा विचार होता है। उसके अनिष्ट होनेसे 
थद्यषि इसे कुछ नहीं मिलता परन्तु दुःख देनेबाली कषाय है अतः 


गैढर हित 


कपायका अभाव ही झुखका मूल कारण है। अतः जिन्हे ढुःखेसे 
बचना हो वे कषायको त्यागें | मु 
(१६।१२।५१ > 


नी बिन नल 


तृष्णा 

१, तृष्णानदी इतनी भयद्भुर और गहरी है कि संसारकी 
सारी सम्पदा भी इसके एक कोण तककों नह्दी भर सकती। अतः 
समभावसे ही उसकी पूर्ति हो सकती है | हम चाहते हैं कि संसारके 
समस्त पद़ाथे हमारे उपयोगमे आवें, सम्पूर्ण ज्ञान हमे हो जाबे, 
किन्तु यह विचार नहीं करते कि कहपना करो यदि सभी पदाथे 
तुम्हारे उपभोगके लिए तुम्हे प्राप्त हो गये परन्तु उनका उपभोग एक 
कालमें तो नहीं कर सकते | एक रूपपर ही विचार करो, सब रूप 
वान तुम्हारे समक्ष हैं परन्तु तुम एक काले एकहीका तो उपभोग 
करोंगे फिर भी दूसरेके देखनेकी अभिलापा बनी ही रहेगी। कभी 
सव रूपोका देखना एक कालमे नहीं हो सकता। इसी प्रकार सब 
इन्द्रियोंकी व्यवस्था जानों | जानकी भी थही बात है। अतः यदि 
शान्तमावको चाहते हो तब' यह अशान्तिके कारण त्याग दो | 


० शक #« अत 
आत्माका ज़ो.परिणमन है वह आत्मा तक ही रहने दो | 
नजाज: (१५ । ११ । ५१ ) 


[8० 
हिसा छा 
१, अदिंसाका अर्थ है--हिसाक़ा अभाव जहॉपर द्वोता हे 
वही पर अहिंसा होती है। भ्रमचयोमात्‌ प्राणव्यपरोपण हिंसा ।ः 
वाह्म प्राणदश हैं, पॉच इन्द्रिय--स्प्रशेन, रसना, प्राण, चछ और क्रोत्र, 
तीनबल--मनोवल, बचनवल और कायवल, आयु और स्वांसो: 
ऋ्छवास। कपायके वशीभूत होकर जहाँ इन ग्राणोंका घात हो जाता 
है बहीपर दविसा होती है। परकी-हिसा होनेपर यदि प्रमत्त योग 
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नहीं तव हिसा नहीं दोती। दिंसामें मूल कारण अमत्तयोग है। 
जहाँपर यह है वहाँ पर अन्यका घात भले ही न हो आत्मीय ज्ञान 
दर्शन-सुख-बीयेका घात तो होता ही है अत्तः प्राणोंका घात ही 
हिंसा है । ( २९, ३० । ८ | ४८ ) 

२. दो प्रकारके कार्य है एक शुभ, दूसरा अशुभ । इनका 
विस्तार द्वी सब कार्य कलाप है। छुछ कार्य लोकके उपकारक और 
कुछ अनुपकारक होते हैं । जैसे हिसा, कूठ, चोरी, मेथुन, परिग्रह ये 
कार्य लोकमे अपनेको और परको कष्ट देनेवाले हैं। हिंसासे पर 
ज़ीवका दढ्वी घात नहीं होता ; अपना भी घात होता है । यहाँ तक 
कि हिसक़के द्वारा किसी परके घातके अभावसें आपका ही घात 
हो जाता है। हिंसा वह पाप है जिसने जगत्तको त्राहि त्राहिले व्याप्त 
कर रखा है। हिंसाका मूल कारण कपाय है--- 


“यत्खलु कषाययोगात्‌ प्राणानां द्रव्यभावरुपार्णा | 


व्यपरोपणस्य करण सुनिश्चित भवति हिंसा ॥” 
सभी असत्यादि पाप हिंसामय है-- 
“आत्मपरिणामहिंसनहेतुत्वात्‌ स्बभेच हिंसैतत । 
अनृतवचनादि केवलमुदाहत॑ शिष्यवोधाय ॥* 
आत्माके परिणामोंका जहाँ घात है वहीं हिंसा है । असत्यादि 
पापोंमे आत्मपरिणामका घात ही तो होता है। अतः असत्यादि 
जितने पाप हैं सभी हिंसा हैं। शिष्योंको वोध करानेके लिए यह 
भी हिंसा हैं. यह बताया है| परमार्थले यही पाप है। परसमार्थसे 
आंत्मामे जो मोह राग हेष होते हैं यही हिंसा है। रागादिक परि- 
धशामोंका न होना ही अहिसा है । 
ह हा - (३७।७८।४७१) 


न्ल्न्डन 


खतब्वताके छुपमातमे 


खतन्‍्त्रताके सुप्रभातमें 


संसारकी दशा इस समय भयडूर है। भारतवर्षमे मनुष्योसे 
परस्पर सहानुभूति नहीं इसीसे विदेशी लोग यहाँ आकर अपनी 
मत्ता जमा लेते हैं और इनको बुद्ध चनाकर अपना स्वराज्य 
जमाते हैं। अतः परस्परमें सहानुभूति रक्खों, किसीसे मी पैर 
भावना न रखो. शन्नकों मित्र मानो, यदि बह क्र है तब शान्त 
बनानेका प्रयत्न करो | 
(२७।७। ५१ ) 
२. आज़ रात्रिफे १२ बजे बाद भारतको स्वतन्त्र सत्ता 
मिलेगी | समय परिवतेनशील हे । जिनके राज्यसे सूये अस्त नहीं 
होता था वे ही भारतको राज्य समपित कर रहे हें। संसारमे 
उचित तो यह हू कि मलुष्यको निरन्तर ऐसे कार्योकी करना चाहिये 
जिसमे प्राणी मात्रको कष्ट न पहुंचे। जीवन तथा लक्ष्मी क्षण-भहुर 
हैं, न जाने कब इसकी अवधि आ जावे। अत्तः जिस नीतसे 
उपयोगकी झुद्धता हो वही नीति उत्तम है। 
(१४। ८। ४७ ) 
३, आज भारतवर्पके प्राणियोकों पूर्ण स्वराज्य मिला। 
(सागरसे) किलेके अन्दर उसका उत्सव था| २०,००० वीस हजार 
जनता होगी । सबके दृदयमे उद्लास था, महिलाबर्गें बढ़ा प्रसप्ष 
था। हर एक मनुष्य खी, वालक, वालिकाओके मुख पर प्रसन्नताकी 
ज्योति फभलकती थी । प्रवन्ध सराहनीय था। यह सब हुआ परल्तु 


आपत्ति कालमें परस्पर सहानुभूति ही उत्तम होगी। 
(१५। ८ । ४७ ) 
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४. स्वराज्यका तात्पय प्रत्येक व्यक्ति स्व॒तन्त्रताका श्रेमी है। 
स्व॒ृतन्त्रताकी उत्पत्ति निमेल परिणामोंसे होती है। चाहे लोकिक 
हो, चाहे पारमार्थिक हो, मारकाटकी स्वत्तन्त्रता स्थायिनी नहीं। 

 (३७।८ | ४७) 

५, यह जमाना बहुत ही, सट्डुटमय है । लाखों निरपराधी 
मनुष्योकी हिसा निरमेमताके साथ हो रही है । स्वराज्यसे आशा 
थ्री कि शान्ति रहेगी परन्तु हुआ इसके विपरीत ही--सारा 
संसार अशान्तिमय हो रहा है । इसका मूल कारण तो निदयता 
ही है तथा हमको जे शिक्षा दी जाती है उसमे आप्मतत्त्वकी 
सिद्धिका कोई पाठ नहीं पढ़ाया जाता। केवल--खाओ, पीओ, 
सुखसे रहो” यही सिखाया जाता है। 

(२७। ८ । ४७ » 

६. संसारमे इस समय अशान्तिका साम्राज्य है। भारतके 
दो विभाग हो गये, एकका नाम हिन्दुस्तान और दूसरेका पाकि- 
स्तान। हिन्दुस्तानमें कांग्रेसका राज्य और पाकिस्तानमे मुसल- 
मानोका राज्य। पाकिस्तानमे रहनेवाले हिन्दू , सिक्ख तथा जैन 
महान सह्डुटमे है। लाखोंकी निर्मम हत्या हो रही है, वैदिक मन्दिर, 
गुरुद्वारा तथा जैन भन्दिरोंको ध्वंश कर दिया है। मूर्तियोंको तोड़- 
फोड़ दिया है। सहस्लोंकी संख्यामे जो शास्त्र थे उनको मस्मसात्‌ 
कर दिया है। कोई सुननेबाला नही ! जो' गवर्नर' जनरल है वे 
ऐसा वक्तव्य नहीं निकालते जिससे प्राणयोंकी रक्षा हो । यह सब 
अनर्थ परिग्रह पिशाचसे पीड़ित मनुष्यों द्वारा हो रहा है। 
वलात्कार पूर्वक घमं परिवर्तन कराते हैं, मानवगणोंको, उनके 
वालकॉको कप्ल करनेमें रख्वमात्र भी निरदेयी जीवोको दया नहीं 
आती। अहिसाकी 'महिमा अपरमस्पार हैं परन्तु उसके पालनेका 
पात्र होना चाहिये। इस समय न तो वे ऋषि हैं, न वे मुनि हैं जो 


44७ स्वतन्त्राके सुअभातसें 


अपने चमत्कारके द्वारा छुछ करते। एक गॉधीजी है, उनका 
अमभिम्राय साधारण मनुष्योंकी अपेक्षा बहुत अच्छा है परन्तु ऐसी 
बेर जातिके साथ भारतका सम्बन्ध हे कि एक पक्षवाले तो 
गॉधीजी को देवता मानते हैं परन्तु दूसरे .पक्षचाले उनके भाषोका 
बिशप आदर नहीं करते, अन्यथा शान्ति होना असम्मव-न था। 
पहले नोआखालीमे निरपराध लाखो हिन्दू धर्मवात्नोंकी सम्पत्ति 
छूटी, स्त्री चर्गेका सती अपहरण किया, जब विंहार्मे उसका 
प्रतिकार हुआ तव इस पक्षके लेताओने उनको दवा दिया। विचारे 
हिन्दू दयावाले थे मान गए। फल यह हुआ कि पञ्जावमे उससे 

सहसत्रगुणा नुकशान हिन्द धर्मदालोका हो गया ओर ऐसी 
विशप बात हो गई कि कोई उपाय शीघ्र रक्षाका नहीं । 

७. संसारमे इस रामय भयद्डूर उपद्रव है, पत्ञावमे मनुष्यो- 
का निर्मम संहार हो रहा है, अराजकता हो रही है । अराजकताके 
कारण जो पुरुप इसे दमन न करेगा वह विपत्तिमें आ जावेगा। 
अतः सबका उचित है कि राष्ट्रकी रक्षा करनेमें अपनी शक्ति 
लगा देवें। 

।( ३, ४, ७, ६, ९ | ९ | ४७ ) 

८. आज परम दयालु महात्मा गॉयीजी का ५ बजे दिनको 
अन्त हो गया | 

(३० । १ । ४८ ) 

६. संसारकी दशा अत्यन्त सोचनीय है जो मनुष्य सबका 
उपकारी एवं कल्याणका कर्ता हो उसको भी कतिपय व्यक्ति शत्रु 
मानते है । 

(३१ | $। ४५ ) 

१०, भारतकी महान आप्मा जिसे प्रत्येकके' अति दया थी 
झुक्रवारके ५ बजे एक मनुष्य द्वारा जो अध्यन्त ,विवेकशन्य था 
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बन्दूकसे परलोक छ्लिधार गया ।. संसार कपायका पुश्च है, ऐसे 
ऐसे मनुष्योंका निवास है जिनकी निदेयता वचनातीत है। 


(१।२। ४८ ) 
' ११, आज गाँधीजी के शवकी भस्मकों श्री जवाहरलालजी 


नेहरूने उठाया, प्रायः सब स्थानोमें उनकी मस्म प्रवाहित की हुई। 
भारतवर्ष ही क्‍या संसार भरकी शान्ति चाहनेवाला महापुरुष था। 


(२।२। ४८ ) 


ललअललरमकन कमका्लमककघत वनाजमप्क, 


देशका दुर्भाग्य 


१, भारतबषे परोपकारी ऋषि आदि भहापुरुषोंका जितना 
उत्तम देश था आज उतना ही अपनी गशुणगरिमासे गिर गया 
है। पश्चिम देशकी सम्यतासे केवल विषय पोषक कार्योको भारतने 
इस समय अपनाया है। जहाँ प्रथमावस्थामे मद्य, मांस, मधुका 
त्याग कराया जाता था वहाँ अब तीनों अनुरूप माने जाकर इनके 
बिना गृहस्थोंका निबाह नही होता | बालकोंको ओऔषधिमे मद्पान 
करानेकी चेष्टा की जाती है । थोड़े दिन पहिले कोई साबुन आदिका 
स्पशे नहीं करता था, आज उसके बिना स्त्रियोंका निवाह नहीं 
होता । सब असंगत कार्य हो रहे हैं। अमग्रेजोंमे जो गुण थे 
उन्हे भारतने नहीं अपनाया। वे समयका दुरुपयोग नहीं करते थे 
जिसको जो वचन देते थे उसका निर्वाह करते थे। उन्होंने भारत- 
वर्षकी महिलाओंसे सम्बन्ध नहीं किया प्राचीन वस्तुओंकी रक्षा 
की, विद्या प्रेमी थे, स्वच्छता रखते थे इत्यादि | 


» » सुसल॑भानोंमे भी बहुतसे गुण हैं। जैसे एक वादशाह भी 
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अपनी जातिके अदना आदमीके साथ भोजनादि करनेमे संकोच 
नहीं करता | यदि किसीके पास एक रोटी हो और१०मुसलमान अत 
झार्यें तव वह एक एक टुकड़ा खाकर सन्तोष कर लेंगे। नमाजके 
समय कहीं हो चहीपर नमाज पढ़ लेंगे। परस्परमे मेत्री भावना 
ग्खेंगे। यही कारण है कि जो सारतवर्षमे उनकी संख्या 4 हो 
गई। वह अपनाना जानते हैं। यदि उनमे मांसादिक खानेका 
व्यवहार ओर गाय भेंसोकी मारनेका व्यापार न होता तो उनकी, 
गणना सम्य मनुप्योम होती । अतः हस लोगोको इतर जातियोके 
सदगुणोंका अनुकरण करना चाहिये। उनके विशेष शुणोका आदर 
करना चाहिये ओर अबगुणोको त्यागना चाहिये । 
(३, ४। ७। ५१ ) 
२. सदगृहस्थका सबसे पहला लक्षण 'स्यायापात्तघनः 
अर्थात्‌ न्याय पूथेंक धनका अर्जेन करें। न्यायका निर्वेचन क्या है ९ 
सब कोड जानता है कि जिस द्रव्योपाजेनम प्रमत्तयोग हे बह धन 
कदपि न्यायानुकूल नहीं हाता। सिद्धान्त तो यह है कि जितने 
द्रब्य संसारमें हैँ उनमे परिग्रहका व्यवहार रूपी पुदूगल द्रव्यमे 
होता है । आकाशादि अमू्त द्वध्य हैं, निर्विकारी हैं, सबके साथ 
इनका सम्बन्ध एक सद्ृश है । रूपी पुद्गलमे विक्रृति है। उसका 
परिणमन नाना प्रकार है। उसको पशद्चेन्द्रिय विषय करता है। 
सामान्यतया सबके उपभागमे वह आता है। कोई न कोई उसका 
अनुचित उपयोग करते हैं। सझी मनुष्य चाहतेहें कि हमको यथेष् 
भाजन मिले | इसके अर्थ नाना प्रकारके यत्र करते हैं। मनुष्यके 
भाजनक लिए--आठा ॥, दूध ॥॥, थी -, शाक त्था्‌ लकड़ी 
आदि छुल मिलाकर ९) में यथेष्ट निर्वाह हो सकता है, परन्तु 
जिसके पास पसा है वह ५) में भी तृप्त नहीं हाता । ५) ता 
मद्यपानमे ही व्यय कर देता है । इसके लिए बड़े वढ़ें अन्यायसे 
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घनाजन करता है, घूस लेता है, डाका डालता है, १०) का. धोती 
जोड़ा ३०) मे बेचकर भी सन्तोष नहीं करता | 
(२४।७। ७१ ) 


विन नी क्‍ननयाक+ जनता, 


धर्मके नामपर ? 


१, नुनसर (जबलपुर ) ग्राममें ३-४ घर विनेकाबाल 
जैनियोंके है । गरीब हैं । दर्शन करनेसे भी लीग उन्हें रोकते हैं। 
( २६९। ३ । ४७ ) 
२, आजकल न्‍्यायका गला घोंटकर धर्मेके काये कराये 

| 


रे 


जीः 
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( १३। ६ । ४७ ) 
३. मन्दिरजीमे प्रवचनमे ब्राह्मण क्षत्रिय स्वर्णकार आदि सभी 
आये । जैन धर्मकी रुचि हुईं परन्तु लोगोंका विशाल हृदय नहीं, 
परकी अपनाते नहीं, धरंको पेठ॒क सम्पत्ति मान ब्रैठे हैं। 
( १० | ४ | ४७ ) 
४. मन्दिरोंसे अनाप सनाप द्रव्य पड़ा है और किसीके उप- 
योगमें नहीं आता | देव तो बीतराग हैं। वे जगतकों यही उपदेश 
दे गये कि यदि कल्याण करना है तो हमारा मार्ग अद्भीकार करो। 
हि (५।७। ४७ ) 
५, बहुतसे महानुभाव मुझसे यह प्रश्न करते है कि.आपकी 
दस्साओंके पूजा करनेके विषयमें क्या सम्मति है ९ तथा हरिजनोके 
मन्दिर प्रवेशमे क्‍या सम्मति है १ मैं चरणानुयोगका आगम.तो 
'जानता नहीं परन्तु जब आगममे उनको पत्चम, गुणस्थान लिखा है 
“उसके अनुसार वे स्वयं बहाँ तक प्रहुँच सकते है । अतोंको द्वेव पूजा 


३९१ घर्मके नामपर 


स्वयं आ गयी | अतः मेरी सम्मति तो उनके पक्तमें हैं। रही यह 
चात कि आप लोग माने या न मानें यह अन्य वात है। “४ 
(४, ५। ३ । ४८ ) 

६. गोपाचल पर्बेत [ लश्कर-बालियर ] के चीच अनेक जैन 
मूर्तियाँ पत्थरोंमे बनाई गई हैं | वहुत द्वी सुन्दर और चित्ताकर्षक 
है। परन्तु जब यवनोका राज्य हुआ उन लोगोंने धर्मायतनोकों 
ध्वस्त कर दिया। राज्य मदोन्मत्त होकर मनुष्य घोर पाप करनेमे 
नहीं हिचकता | ' 

| (१२।७५। ४८ ) 

७. आज़ यहाँ पर श्री मछ्िसागर दिगम्वर मुनि आये।”” 
लोगोने चर्याके लिये प्रार्थना की थी फिर क्या था १ आप कहने 
लगे किसके यहाँ भोजन करे । किसीके भूट्र जलका त्याग है? 
दस्साओंके यहाँ मोजन तो नहीं करते | परस्पर जातियोंमे ( अन्त- 
जातीय ) विवाह तो नहीं करते! आदि अनेक सानब जातिके 
अर्थ उपदेश था। 

एक भिण्डनिवासीने कहा--“मिरे शूद्र जलका त्याग है ।? 

“किसके समक्ष लिया १” मुनिने प्रश्न किया। 

“श्री १०८ सूर्यसागर महाराजके समक्ष लिया था” श्राबकने 
उत्तर दिया। 

“बह तो उत्तरका मुनि है, ग्रतिमाकी स्पर्श कर प्रतिज्ञा लो। ? 
आवक मन्दिस्मे गया और प्रतिमा स्पशे कस्के आया | आपने इस 
ऋत्यकी कराया। श्रावक फिर नीचे आया, पड़गाहे गये, परन्तु 
आहार देनेवाली औरतके मुँहसे यह नहीं निकला कि--“में 
दस्सोके घर भोजन नहीं कहूँगी।” अतः सुनि भोजन छोड़कर 
अग गये। स्टेशन पर साथके मनुष्योके साथ भोजन करके चले 
गये। आस ग्राम चन्दा होता है, यहाँसे भी ६०) चन्दा हो गया। 
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साथंमें मोटर है, हर जगह चन्दा होता है, पत्चम काल है अब 
यही धर्म रह गया है !!! 
(६।१। ७५१ $ 
८. आलकल हरिजन समस्याकी ग्रायः जैन जनतामें चर्चा 
रहती है। एक पक्षका कहता है कि घर्मका अधिकारी अत्येक 
मनुष्य हो सकता है| उनमें शूद्र भी घर्मका अधिकारी है, क्योंकि 
आत्माका जो स्वभाव है वह प्रत्येक आणीमें है। परन्तु अनादि 
कालसे ग्राणियोंके कमका सम्बन्ध है जिसके कारण आत्माएँ विक्ृत 
हो रही हैं । उनमे उनके दो भेद हो गये। असंज्ञी और संज्ञी । 
असंज्ञी तो मन रहित होनेसे धर्मंधारणके अधिकारी नहीं । संकज्ञी 
जीवोंमे चाहे वे देव, मनुष्य, तियत्व या नारकी कोई भी हो, 
योग्यता पाकर आत्मकल्याणक्रा वीज जो सम्यर्दशेन है उसके पात्र 
हो सकते हैं । यह जो सम्यर्दर्शन गुण है बह संज्ञी जीवोंमे उदय 
होता है। यही आत्माको संसारसे मुक्त होनेमें मूल कारण है। 
इसका सम्बन्ध साक्षात्‌ आत्मासे हे । परन्तु उसमे निमित्त कारण 
वाह्ममे देवादिकका श्रद्धान भी है, परिणामोंकी अपेक्षा इसमें कोई 
बाधा नही । परन्तु व्यवहार्मे जी धर्म करना चाहते हैं उन्हे देव 
मन्दिर आदिमे जाना चाहिये। देवके दर्शन, शुरुकी श्रद्धा और 
आगसकी श्रद्धा होती चाहिये। इसमें एक पक्ष महासभार्का अनु- 
यायी है. वह कहता है कि जो अस्प्रश्य शूद्र हैं वह मन्दिर नही 
जा सकते। उनके जानेसे अव्यवस्था हो जावेगी। अतः न तो वे 
मन्दिर जा सकते हैं ओर न शास्त्र छूं सकते हैं । इसीको लेकर 
वे हरिजन मन्दिर प्रवेश विलका विरोध कर कर रहे है । 
दूसरा पक्ष दिगम्बर जैन परिषद्का है कि यदि हरिजन भी 
भद्य, मांस, मधुको त्याग देवे और वाह्ममें श॒ुद्धतासे आवे तब चह 
भी श्री जैन मन्दिरसें आकर भगवानके दशेन कर सकता है । जब 


१९३ धर्मक्े नामप्र 
पशु ब्रत धारण करनेका पात्र हैं तव मनुष्य कुलमे जन्म लेनेवाला 

द्ू मिर्मेत् अआचरणका धारी हैं तथा हिसक नहां तब क्या 
घमका पात्र नहां हां सकता है १ पुरुपार्थसद्धथ पाय मं--- 


“पर्य॑ मार क्षोद्रं पश्चोदृस्थर्फलानि यत्नेन । 
हिंसाव्युपरतिकामे! मोक्तव्यानि अथमसेव ॥” 
यह उपदेश सनुष्य सात्रके लिये है। केवल जैन भनुष्यके लिये 

ही नही हैं | प्रत्युत विचार कर देखा जाबे तव जैनियोंमे तो प्रायः 
मद्यादि सेवन करनेवाले देखे ही नहीं जाते तव उन कछुलोकों यह 
उपदेश है भाई | यदि हिसासे वचनेकी प्रवल इच्छा है तब प्रथम 
मथपान, सांसभमक्षण और ओऔषधिसे जो सघुका उपयोग करते हो 
उप्ते व्यागो। यदि न त्यागोंगे तव यह लिखा है-- 

“अश्वनिष्टदुस्तरदुरितान्यमूनि परिवज्य | 


जिनधमंदेशनाया मवन्ति पात्राणि शुद्गधियः ॥ 

अर्थात्‌ यह जो आठ अनथ पापके मूल हैं जबवतक इनका 

त्याग न करोगे तवतक जैन धर्मकी देशनाके पात्र न होगे। 
अब आप ही शान्त मस्तिष्कसे विचार कर उत्तर दीजिये 
यदि किसी हरिजनने ८ वस्तुओका परित्याग कर दिया और धर्म 
सतना चाहता है तब उसे शास्त्र सभाम न आने दोगे १ बैठनेका 
स्थान मण्डपम ही तो होगा, या वाहर निकाल दोगे। धर्म त्तो 
व्यक्तिगत सम्पत्ति हे । जो आत्मा संज्ञी है, योग्य है, चाहता हे, 
यदि आप उसे रोकोंगे तत महती अज्ञानता है। प्रथम तो ऐसे 
मनुष्य आज सुमागम लग जायें तव यह जो अनथ पशुवध हो 
रहा है अनायास कम हो जावेगा । तब स्वयमेव अहिंसा घर्मकी 
प्रचुरता संसारमे होनेका सुअबसर आ सकता है।, तीर्थंकर 
भगवानने यही तो उपदेश दिया-अहिंसा परमी धर्म यह 


१३ 
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धर्म किसी जाति विशेषका नहीं। धमर्मका सम्बन्ध आत्मासे है। 
सभी आत्माओमे यह शक्ति रूपसे विद्यमान है परन्तु इसका पूर्ण 
विकाश मनुष्य पयायमे होता है । 
(७, ८, 8, १२१ १॥ ५१ ) 
६. समाजमे हरिजन समस्याको लेकर परस्परमें वेमनस्य 
हो रहा है। भगवन्‌। संसारकी चेष्टा सवेदा आत्मीय उत्कर्पकी 
रहती है, यह उत्तम है। परन्तु उत्कपेके साधनोंकों भी तो संग्रह 
करना परमाबश्यक है । लेकिन मनुष्य अन्यको तुच्छ गिनते हैं 
तथा जिससे हमारी प्रशंसा न हो ऐसे उत्तमसे उत्तमके भी निर्दोप 
चारित्र होने पर भी दोप अअगट करनेमे नहीं हिचकते। मनुष्योने 
अपने स्वार्थेके लिये समाजकी स्थापना की और जो पुरुपार्थी हुए 
उन्होने अपनी सत्ता कायम की और अपने कार्यके लिये जिन 
मनुप्योंन स्वीकारता दी वे कालान्तरमें यही कहलाने लगे। 
अथोत्‌ जिन लोगोने वर्खोकों स्वच्छु किया वह धोबी और जिन्होने 
बाल वनानेका कारये किया वह नाई कहलाने लगे। इसी तरह 
गे चमार आदि अनेक जातियों हो गयीं। मनुष्य समान होने 
पर भरी कार्यके भेदपसे कोई तुच्छ कोई उच्च हो गये। उच्चत्ता 
आत्मामे पाप त्यागसे होती है परन्तु अव जो उच्च जातिमे पेदा 
हुआ वह अपनेको उच्च मानता है । 
(२६। १। ७१ ) 
१०, काका कालेलकर विद्वान हैं। आपने हरिजनोके विपय 
में बहुत छुछ व्याख्यान दिया। यहाँ तक कह गये कि यह स्प्रश्या- 
स्पृश्यका रोग जैन धर्ममे नहीं, हिन्दू घर्ससे आया है। यदि 
जैनियोमे ऐसी ही प्रवृत्ति रही तब मुझे कहना पड़ेगा कि आप 
लोग नामसे नहीं तो परिणामसे हिन्द वन जावेंगे। जैनधर्म 
अत्यन्त विशाल है | इस धर्सकी यह विशालता है कि चारों गतिके 
लीव जो.संज्ञी पद्नन्द्रिय है वे अनन्त संसारके दुःखोंकों हरनेवाले 


4०७ धर्मके नामपर 


सम्यग्दशनको प्राप्त कर सकते हैं । धर्म किसी जाति विशेषका 
नहीं, धर्म तो अधर्मके अभावमे होता है। अधर्म आत्माकी 
विक्ृताबस्थाकों कहते हैं। जब तक धर्मका विकाश नहीं तबतक 
सव आत्माएँ अधर्म रूप ही रहतीं है। चाहे ब्राह्मण हो, चाहे 
श्त्रिय हो, चाहे वैश्य हो, चाहे शूद्र हो, शहर मै भी चाहे चाण्डाल 
हे चाहे भड्ठी हो--सम्यग्दशनके होते ही बह जीव कोई जातिका 
हो पुण्यात्मा जीव कहलाता हैं अतः किसीको हीन मानता 
अनुचित है| 
(१९।९२।७१ ) 
११, काका कालेलकरजी ने जो कहा वह प्रायः हरिजन 
विपयक था ओर मनुष्य समाजके नाते उनका उपकार करना ही 
चाहिये | वह तो यहाँ तक कह गये कि जेनधर्ममे वर्ण व्यवह्ारकी 
प्रथा न थी । यह तो हिन्दू सम्प्रदायते ली हुई वस्तु है। यदि जैन 
जनता इसे अपनाबंगी तब में उन्हें हिन्दू कहँगा क्योंकि स्प्ृश्या- 
स्पृश्यता उन्हीं का ध्येय है | 
( २१। २। ७६ ) 
१२. ज्ञानका आदर नहीं। जो छुछ द्रव्य लोग व्यय करते 
हैं मन्दिरकी शोभामे लगाते हैं। ज्ञान गुण आत्माका है उसके 
बिकाशम न द्रव्य लगाते है और न समयका सदुपयोग करते हैं। 
केवल वाह्ममें सड़मर्मर आदिका फर्श लगाकर तथा वेदीमे स्वण 
आदिकी चित्रकारी कराकर नेत्नोके विपयको पुष्ट करते हैं | आश्मा 
का स्वभाव ज्ञाता-दृष्टा है उसको दूषित कर राग और हृपके द्वारा 
किसीकों 52 और किसीको अनिष्ट मानकर निरन्तर परको अप- 
नानेमे ही दुःखके पात्र बनते हें। (२४ । २ ।' ७५६ ) 
१३, जेनवर्म विश्व धर्म हे, ग्राणीमात्रके कल्याणका कारक 
है परनु आजकलके मनुप्योंने उसे अपना धर्म समझ खखा है। 
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किसीको उद्नदृष्टिसे नहीं देखते। कहाँ तक कहा जावे अन्यको 
उसका पात्र नहीं सममते | 
(२०३१ ४७१ ) 
१४. सभी सुविधाओंके होते हुए भी तीथ क्षेत्रों पर ज्ञानाजेन- 
का कोई साधन नहीं । धनिक वर्ग वाह्य सामग्री द्वारा सुन्दर सजा- 
बटमे ही केवल अपना रुपया खच्चे करनेमें अपनी प्रझुता मानता 
है । किसीके थह परिणाम नहीं होते कि वहाँ एक विद्वान स्वाध्याय 
करनेके लिए रहे। केवल पत्थरादि जड़ाकर ऊपरी चमक दमकमे 
प्राणियोंके मनकी मोहित करनेसे रुपयेका उपयोग करते हैं | प्रथम 
तो इन वाह्य_वस्तुओंके द्वारा आप्माका कुछ भी कल्याण नहीं 
होता | छ्वितीय जो कल्याणका मार्ग है 'कपषायकी कृशता? सो इस 
बाह्य सामग्रीसे उसकी विपरीतता देखी जाती है। कछृशता 
और पुष्टतामे अन्तर है। विषयोके सम्वन्धसे कषाय पुष्ठ होती है 
और ज्ञानसे विषयोंसे प्रेम नही होता सो इन दोनोंमें ज्ञान साधनका 
एक रूप से अभाव हे | 
(२७ । ३१५१) 
१५, आजकल धर्मका सर्मे दस्भमे रह गया है। दम्भी पूजे 


जाते हैं ! 

( ६।४। ४७१ ) 
१६, किसीको तुच्छ रूपसें देखना धर्मका स्वरूप नहीं। यह 
कषाय परिणतिका काये हे तथा कषायोदयमें किसीकों सी अरप 

कहना अन्याय है । 
॥॒ (<।५॥७५१ 3 
. . १७, तालवेहट ( मॉसी ) में एक रामस्वरूप योगी हैं। 
संस्कृतक़े,अच्छे विद्वान्‌ है, साहित्यके आचार्य है | आप योगी हैं 
अतः आह्यण लोग इनसे वह प्रेम नही रखते जो सजातीय ज्राह्मणसे 
रखते है।आप हाइस्कूलमें अध्यापक हैं | संस्क्रत पाठशाला प्राई- 


३९७ उच्चता और नीचता 


वेट चला रहे हैं। उसमे कई हरिजनोंको विशारद सध्यमा तक 
परीक्षा उत्तीण करा चुके हें। यह सब उच्च चणेबालोंको अधिय 
अतीत होता है । न जाने लोगोंने इतनी संकीणता क्यो अपनाई है ९ 
विद्या किसी व्यक्ति विशेषकी नहीं फिर भी इतनी संकीणेता क्यों ९ 
यह सव मोहका कारये है जो हम ही उच्च कहलाबें, चाहे कितना ही 
तीच कसे करें | 
(१२।७। ७१ ) 
१८, जैनवथर्म आत्मधर्म है। लोगोने उसे निज सम्पत्ति 
मान खखी है। अतएव सन्दिर आदि जो धर्मके आयतन है उनमें 
अन्य लोगोके आनेका निषेध करते है। माना, उत्तका बनाया जो 
मन्दिर है वह उन्हीका है किन्तु उसमे जो मूर्ति स्थापना करते है 
बह भी उन्हीकी है । फिर भी जिसकी स्थापना करते है वह उनका 
नहीं । उसमे अपनी स्थापना कर लें या अपने पिन्नादिककी 
स्थापना कर लेवें तव तो अन्य को रोध करनेका अधिकार कथ॑- 
ख़ित्‌ हो सकता है. परन्तु श्रीआदिनाथदेवकी स्थापना कर परको 
रोकना सर्वेथा अनुचित है। यह आत्मा निगोदसे जहाँ एक बारमे 
अष्टाद्श बार जन्स होता है निकलकर मोश्षका पान्न होता 
है फिर संज्ञी मनुष्य होकर मन्दिर जानेका भी पात्र न हो वुद्धिमे 
नहीं आता | 
(१५ १२। ७१ ) 
१६, आजकल केवल द्रव्य प्राप्तिके लिए ही धर्म कार्य होते 


हैं। जिसने द्रव्य दिया उसकी प्रशंसा होने लगी । 
(२१ । १२। ५१ » 


उच्चता और नीचता 


१, संसास्मे सभी अपना उत्कर्प चाहते हैँ अपनेको कोई 
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तुच्छ नहीं मानता | इससे सिद्ध हुआ कि आत्मा स्वभावसे उच्च 
है केवल कर्म कलड्लुके द्वारा नीच सदृश हो रहा है । 
( ७५।४७ ) 
२. जितने मनुष्य हैं सब अपनेको उच्च समभते हैं । किसी 
तरह उनका ऐसा सममना संगत भी है; क्योंकि सबके आत्मा है। 
सबका स्वरूप ज्ञाता दृष्टा है। उच्चता और नीचता व्यवहार मोह- 
कृत ओऔपाधिक भावसे होता है। जैसे मद्यपान कर मनुष्य 
उन्‍्मत्त हो जाता है। उस समय उसका जो व्यवहार होता है वह 
मदिरिके निमित्तप्तें हुई जो उन्मत्तता है तत्कृत है। वह मनुष्यका 
स्वभाव नहीं । यदि मलुष्यका स्वभाव होता तो सर्वदा उस 
व्यवहार की भ्वृत्ति दृष्टिगत होती देखी जाती, अतः सिद्ध हुआ 
कि ज्ञाता दृष्टा आत्मा स्वभावसे ही है। इसके अतिरिक्त जितने 
भाव होते हैं वे सब औपाधिक है। उनको परकृत जान ममता न 
करना। अतः जो भनुष्य अपनेको उच्च माननेकी चेष्ट। करता 
है बह भी स्वकीय परिणामोंसे गिरा हुआ है। जैसा वह वैसा 
वह । उष्कृष्ट तो यह है कि परपदार्थमें जब॒निजत्वबुद्धि हट जाती 
है तब अनायास ही उच्चता नीचताका भाव स्वयमेव विलीन 
हो जाता है । ( २श२।५१ ) 
३. उच्च और नीच व्यवहार कमेकृत है। आत्मा न ता 
उच्च है, न नीच है, वह तो ज्ञाता इृष्टा हे । 
*श॒ वि होदि पमत्तो न अपसत्तो जाणओ हुजो भावो । 


एवं भणन्ति सुद्धं णाओ जो सो उ सो चेव !!” 
४. आत्मा नतो प्रमत्त हे और न अग्रमत्त है, क्योंकि जहाँ 
तक प्रमादका उदय है इप्ते प्रमत्त कहते हैं तथा ्रमादके अभावमें 
अग्रमत्त कहते हैं । ('दाणा५१ ) 


अषसमरभम कहर फानममब्न्‍क, 


ब्लियोंकी समस्याएं 


१. कन्याओको शिक्षा देनेकी ओर समाजका कोई भी ध्यान 
नहीं | विवाहमे समाज लाखो रुपया व्यय करती है परन्तु कन्या 
निज कतेव्यकों समझे इसका छुछ भी ध्यान नहीं । 

(५।२। ०५१ ) 

२. प्राचीन ऋषियोने यहाँ तक लिख दिया है कि-.“स्री- 


शुद्गो नामिधीयताम” ली और शह्॒को नहीं पढ़ाना चाहिए। यह 
अन्याय नहीं तो क्या है ९ ख्लीको पूजन करनेका अधिकार नहीं |... 
उसके हाथका वना नेवेद्य चढ़ा देवेगे, मुनिआदि सब भोजन लेते 
हैं, प्रतिष्ठामे इन्द्राणी बनती है, परन्तु न जाने इन मनुष्योने कितने 
प्रतिबन्ध लगा रक्खे है ९ अन्य कथा छोड़ो, यहाँ तक आज्ञा कि 
एकान्तमे अपनी मांसे भी मत वोलों ! 'मॉ? यह उपलक्षण है । 
ख्रीमातन्रका ग्रहण है। परिणामोक्की मलीनता जैसे जैसे वृद्धिको प्राप्त 
हुई वैसे वैसे यह सब नियम बने ! 
(१२। ७१७५१ ) 
३. स्त्री समाजकी उपेक्षा न करो। स्री समाज उदार और 
सरल होती है | हम लोग उनकी उपेक्षा करते हैं। इसका जो फल 
हुआ सो प्रत्यज्ञ है। आप जानते हैं ख्री समाजका नीरोंग रहना ही 
मनुष्य समाजके द्वितका साथक हैं। यदि स्त्री समाज नीरोग न 
होगा तो मनुष्य समाज कभ्मी नीरोग न रहेगा परन्तु इस ओर 
हमारा अणुमात्र भी लक्ष्य नहीं। शरीरका पोपक भोजन है वह 
भोजन स्लरी वगंको हानिकर मिलता हैँ। भनुष्य ( पुरुष ) समाज 
जब भोजन कर लेता है तव ख्रीसमाज भोजन करता है । विचारों 
तो सही, जब १२ बल्ले तक पुरुष भोजन करते रहते हैँ. तब बादसें 
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उनका अवसर आता है। प्रथम तो भोजन ठंढा हो जाता है, 
दूसरे भोजन वेला टल जाती है। वैद्य लोगोका कहना है कि-- 
“याममध्येन भोक्तव्य यामहय न॑ लंघयेत |” 

यदि किन्हीको मनुष्योसे पहले भोजन करना पड़े!तो वे बासी 
अन्न खाती है जो उनके स्वास्थ्य सर्वथा प्रतिकूल रहता है। एक 
यह भी वात है कि जो उत्तमसे उत्तम वस्तु होगी वह वे पुरुष वर्ग 
को खिला देगी । इन कारणोंसे उनकी तीरोगता चिरस्थायिनी नहीं 
रहती । तथा पुरुष लोग मर्यादासे अधिक विषय सेचन करते है। 
इसका फल नाना रोग, तथा राजयक्मा आदि रोग भारतवर्षमे 
वृद्धिपर हैं । अतः जो मनुष्य समाजका हित चाहते है उन्हे सबसे 
प्रथम सदाचारी बनना चाहिये । दो या तीन सन्तानके बाद सन्तान 
येदा करनकी लिप्साको त्याग देना चाहिये । ५० वर्षके वाद अपने 


जीवनको आत्मकल्याणमे लगा देना चाहिये। 
(२७, २८।७॥ ७५१ ) 


अध्युदयका आर 
१, यह निरिचत है कि कोई सी मनुष्य किसीसे सी तिर- 
स्कार जनक शब्द सुननेके लिये ग्रस्तुत नही । शिष्य गुरुसे अध्य- 
यन करता है परन्तु शिष्यता सववेदा सुरक्षित रहे यह नहीं चाहता। 
शिष्य हो कर भी निरन्तर उठने की भावना करता है। जब 
अगवानकी पूजाकर निबृत्त होता है तव यहां पाठ तो पढ़ता है-- 
"तव पादो मम हृदये मम्र हृदयं तव पददये लीनम ॥ 
तिष्ठतु जिनेन्द्र तावत्‌ यावन्निर्वाणसम्प्राप्ति! ॥ 
तब पद मेरे हियमें, मम हिय तेरे पुनीत चरणोंमें । 
तबलों लीन रहे प्रश्ु जबलों न प्राप्ति मुक्तिपदकी हो ॥* 
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इसप्ते सिद्ध होता है कि कोई भी जीव अपनी जघन्य अवस्था 
को नहीं चाहता। देखिये मूर्खसे मूर्ख जब मन्दिस्जीमें दर्शन 
करने जाता हैं तब यही तो प्रार्थना करता है कि हे भगवन्‌ ! हमे 
संसार वन्धनसे मुक्त कर दो। इसका यही अर्थ तो हुआ कि हम 
भगवान हो जाबे | अतः जब आत्मा उस पदको चाहता है जिससे 
उत्कृष्ट अन्य पद नहीं तव वह कार्य करो जिससे यह संसार वन्धन 
ही न हो । फिर तुम्हे भगवानके पास जाकर याज्चा करनेकी आव- 
इयकता न होगी कि--हमारा बन्धन काट दो, क्योंकि वन्धनका 
मूल कारण कपाय है, कपायके अभावमे वन्धन नहीं होता। अतः 
जिन्हे भगवान हानेकी अभिलापा हे वे ' भगवानसे प्राथेना करना 
त्यागकर भगवन्निर्दिष्ट सागेपर चलनेकी चेष्टा करे तो अनायास 
भगवान हो जाबेंगे ओर यदि पथ पर न चलकर केवल भिखारी 
बने रहेगे तव भगवान वनना तो असंभव ही हैं भगवानका नाम 
भी न ले सकोगे | 
( रणा७५१ ) 
२. संसारका कल्याण वही कर सकता हे जो स्वयं संसारसे 
विरक्त हों। जिस मनुप्यने अपने ऊपर शासन नहीं किया वह 
अन्यका शासक हो यह सर्वथा असम्भव है । 
आजकल सब मनुष्य नेता वननेके प्रयासमें है। जो मनुष्य 
आत्मीय गुणोंका विकाश करनेमे असमथ है, निरन्तर व्यप्म रहता 
है. जिसका कोई लक्ष्य नहीं ऐसा उद्द श्यशूल्य मनुष्य क्या उपकार 
करेगा ? जो स्वयं दरिद्व है वह परका पोपण कया करेगा ? जो 
स्वयं अन्धा है. वह परको सार्ग नहीं दिखा सकता। इसी तरह 
जो स्वयं आत्मज्ानशुत्य है वह परके हितकी वार्ता क्या करेगा ९ 
( २६॥७।५१ ) 


बम 
नशा निषेध 

१. महलाह आदि लोग मद्यपान बहुत करते हैं, प्रायः २) 
तककी मदिरि पान कर जाते हैं अतः इनके पास द्रव्य स॑चय नही 
होता। भारतराज्य, सभापति, मन्त्री आदि इनकी उन्नतिमें प्रयह- 
शील हैं परन्तु इनका उद्भधार कैसे हो ९ इसपर दृष्टि नही । जो लोग 
बरत॑मानमें श्रेष्ठ कहलाते हैं केवल उनसे ऋहते हैं कि इनसे घृणा 
सत करो। उचित दी है, परन्तु जवतक इन लोगोमे मद्य मांसका 
प्रचार है तवतक न तो लोग इनके साथ समानताका व्यवहार 
करेंगे और न उनका उत्कप भी होगा। उनके साथ घृणा आदि 
सहजमे दूर हो सकती है। प्रथम तो राज्यकी ओरसे मद्य विक्री 
रोकी जावे, क्योंकि मद्य ( मदिरा ) पान करके मनुष्य उन्मत्त हो 
जाता है और उन्मत्त अवस्थामे अपने स्वरूपको भूल जाता 
है | इसका कारण है कि मरिराका प्रभाव इन्द्रियादिकों पर पड़ता 
है। वे काये तो करती हैं परन्तु विपरीत करने लगती है। यहाँ 
तक देखा जाता है कि उन्मत्त मनुष्य माताका भार्या और भार्या- 
को माता मानने लगता है । मद्रिक्रे नशामे अनेक विरूद्ध घेष्टाएँ 
करने लग जाता है। यदि उसके मुखमे छुत्ता भी मूत्र कर देवे 
तव उद्ते 'मधुर है, मधुर है? ऐसा कहते हुए मी लज्ञाका पात्र नही 
होता | इसके अतिरिक्त-गाँना, चरस, अदिका निबेध किया जावे। 
भारतवर्षमे करोडों रुपयेकी आय सरकारकों तमाकूप्ते होती है । 
आज यह छूट जावे तव करोडो आदमी निरोग हो सकते हैं। 
राज्य जो चाहे सो कर सकता है। क्योंकि सत्ताकां बल है। आज 
जो भी अधिकारी वर्ग है वह स्वयं सिगरेट पान करते हैं | यहॉतक 
देखा कि अधिकांश मद्यादि पान मी करते हैं। अन्य विभागके 
अधिकारियोंकी कथा छोड़ो, जो वालकोंको शिक्षा देते हैं वे स्वयें 
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सिगरेट पान करते है । उनके द्वारा सुछुमार बालक कहाँतक शिष्टा- 
चारका पालन करेंगे अत्तः यदि देशका श्रेय चाहते हो तब इन 
नशाकारक पदार्थोका त्याग करो । जिनसे परिणामोंमे बिक्ृति पैदा 
हो एसे पदार्थ भी त्यागों | जिन पदार्थेके भक्षण करनेसे 
विशेष राग उत्पन्त हो उनका भी त्याग करो । उद्रसे न्यून भोजन 
करो, निरन्तर भोजनकी कथा मत करो। मनकी मलीनता जिनसे 


ही ऐसे भद्य पदार्थ भी त्यागो । जो मनुष्य मिले उसे त्यागकी 
वात बताओ | 
( २९१३०।६। तभा ३५७०३ ) 


भयडूर भूल 

१, लोग जिन कार्यांम धर्म मानते आ रहे हैं उनसे सिन्न 
कामोमें आवश्यकता होनेपर भी एक पेसा व्यय नहीं करन। 
चाहते | देखा गया है कि सन्दिर्से नवीन वेदिकाकी आवश्यकत्ता 
नहीं फिर भी उसमे बेदी जड़वा देंगे, १०,०००) तक व्यय कर 
देवेंगे | पड़ोसमे जाति भाई आजीविकासे भी रहित होगा तो भी 
उसे १०) पूँजीको न देगे। सिद्धचक्रविधानमे हजारो रुपया व्यय कर 
देबेगे किन्तु एक विद्यार्थीकों पढ़ानमे १००) भी न देवेंगे। पद्च- 
कल्याणककी आवश्यकता न होनेपर भी ५०,०००) रुपया व्यय 
करनेमे विलम्ब न करेगे । फिन्तु अपने ग्रामसे ही धर्म शिक्षा देनेके 
लिए एक अध्यापकको ५०) देनेमें इनका हृदय द्रबीभूत न होगा। 
देशमे लाखो मनुष्य अन्नके कट्टसे पीड़ित दोनेपर भी लोग विवा- 
हादि कार्योमे लाखों रुपया वारूदकी तरह फूंक देनेमे संकोच न 
करेंगे। लाखो रुपया शरीरकी चमक दमकमे स्वाहा कर देवेंगे 
परन्तु अन्न वस्ध विहीनकी रक्षासे ध्यान न देवेगे। देबदशनादि 
करनेको सम्रय नहीं मिलता ऐसा बहाना कर देवेंगे परन्तु सिनेमा 
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आदि देखनेमें आँख खरात्र हो जावे इसकी परवाह नकरेंगे। धिकूं 


इन भावोंकी । 
(१९ । ७। ५३ ) 


ग्रामोंकी ओर 
१, ग्रामीण जन बहुत ही सरल और उदार होते हैं। इनमें 
सायाचारका अवेश नहीं होता। तथा त्रिपयोके लोछुप भी नहीं होते। 
कारण भी ऐसे ग्रामोंमे नहीं होते, अतः उनके संस्कार निर्मल 
होते हैं । (१७। ३१५१ ) 
२. अभी तक ग्रामीण भनुष्योमे आतिथ्य सत्कार है। पर- 
भार्थेसे देखा जावे तब यह सब व्यवह्दार लोकिक मनुष्योंकी दृष्टिसे 
महत्ता रखता है। शुद्धोपयोंगकी दशामे नतो इसकी इच्छा है ओर 
न वह इसको उपयोगी ही समभता है । 

(३१९।३। ७१ ) 
३. आय जहाँ व्याख्यानोंका विशेष प्रचार है. तथा बहुजन 
समुदाय जहाँ निवास करता है, अनेक धर्मायतन जहाँ हे तथा 
विशेष विद्याके साधन विशेष है. बहीं अनेक अनर्थोकी राशि देखी 
जाती हैं । इसका कारण यह है कि वहाँ पुष्कल विपयोकी सामग्री 
पाई जाती है। यह प्राणी अनादिसे परको निज मानता है। जहाँ- 
पर यह विपयकी पुष्कल सामग्री होती है चहीपर लोग विपयोंके 
लोल॒पी हो जाते हैं और जब बिषयोकी पूर्णता नहीं होती तब जैसे 
बने वैसे पूर्ति करनेकी चेष्टा करते है। इसके लिये अनेक अनर्थ 
करते हैं। हिंसादि पॉच पापोमे प्रवृत्ति करनेसें अनायास प्रयत्न 
होने लगते हैं। अतः जिनको इन विपयोंमे न फँसना हो उन्हें 

शहरका निवास नहीं करना चाहिये । 
| ग्ग००्टेल- (१० । ५ ४१ 9 


सूक्ति सुधा 


१. संसारकी यही दशा है कि जो वस्तु आज जिस रुपमे है 
कल उसका अभाव है। संसारफ्री यह परिवर्तनदशा देख किसी भी 
वस्तुका अभिमान मत करो। तुम स्वयं जो आज हो कल नहीं 
रहोगे | जो पदार्थ आजके दिन तुम्हारे है कल वे सब पलट जावबेंगे। 
तुम स्वयं परिवर्तेनशील हो पलट जाओगे । 

(१।॥१।४७ ) 

२. भीमहावीर स्वामीकी मनोहर मूर्तिके दशेनसे बीतरा- 
गताकी अनुमिति होती है। शरीरकी मुद्रा और है। बीतरागता 
आत्माक्ी परिणति है उसका दशेन नहीं होता बह तो अनुभव- 
गम्य है । 

(४।१।४७ ) 

३. गल्पवादसे स्वपर मनोरञ्ञनकी चेष्टा अकारये- 
कारिणी है । 

(६।१।४७ ) 

४. संसारमे सभी मनुष्य कीर्ति चाहते हे परन्तु कीर्ति होना 
पुण्यके अधीन है । पुण्यका लाभ शुभ परिणामोके अधीन है “तथा 
शुभ परिणाम उत्तम कार्योके करनेसे होते है। उत्तम काये वह है 
जिनसे प्राणियोंकों कष्ट न पहुँचे । सबसे उत्तम तो बह जीव हें जो 
स्वयँ अपनी आत्माको कष्ट नही देते। जो मनुष्य अपनी आप्मा- 
को संसार यातनाओसे नहीं बचा सकता वह परको बचावे यह 
असम्भव हे । 

(१४।१। ४७ ) 
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७५. आगमकी कथा द्वारा ही प्रायः अनेक जीव आत्मततर्तव- 
की खोज करते हैं। परन्तु श्री छुन्दकुन्द महाराजका कहना यह है 
कि आगम, शुरुपरम्परा तथा तके इन सभीसे परे स्वीय अनुभवसे 
बस्तुका निणेय करो । जिस पदार्थका निणेय आगमसे वर्षोमि नहीं 
हो पाता उसका निर्णय अनुभवसे सिनिटोमे हो जाता है। 

न्‍ (१६।१। ४७ ) 

६. भोजनकी विशपता दो वातोसे है, शुद्ध हो तथा 
सादा हो । 

(३।३। ४७ ) 

७. जहाँ तक बने मनको वशमे करनेकी चेष्टा करो । भोजन 
की गृष्नता और पर पदार्थमें ममता छोड़ो । ममताका सूल कारण 
अनात्मीय पदार्थम आत्मीय बुद्धिकी कल्पना है। इस अनात्मीय 
बुद्धिके त्याग विना यह ममता छूटना अति कठिन है । 

(५।३१ ४७ ») 

८. जो मनुष्य सझ्लोचशील होता हैँ उसका पद पदसे पतन 
होता है । 

( २५। ३। ४७ ) 

६. वतेमानसे अधिक सरल होना लौकिक उन्नतिका वाघक 
है । यह समय इतना भयावह है कि सरल सनुष्योकी गणना पश्ुमे 
की जाती है। 

( २६। ३। ४७ ) 

१०. चित्तकी स्थिरता तथा चन्नलता दोनों ही शुभ और 
अशुभ है । मनोव्यापार जहाँ शुभ कार्योमि प्रवृत्ति करता है वहाँ 
पर चाहे वह स्थिर हो चाहे चत्नल हो शुभ ही कहलाता है । जहाँ 
अशुभ कायम प्रवृत्ति करता है वहाँ चाहे चम्ल हो चाहे स्थिर 
'हो अद्युम ही है। मनकी चशम्नलता आत्मसुखकी घातक नहीं, 
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उसमे जो कपायकी पुट है बही इसको संसारमे पटकनेबाली हे । 
चाहे वह शुभोपयोगकी साधक हो, चाहे अशुभोपयोगकी 
जननी हो । 
( १४। ४। ४७ ) 
११, अपने दोपोकों कोइनही कहना चाहता, निरन्तर महान 
बननेकी चेष्टा करता है, भले ही काम अन्यथा करे, यही तो 
भूल है। 
(१६।४। ४७ ) 
१२. लोकेपणाकी मूर्च्छा ह्दी लोकमे कार्य करनेमे प्रवृत्ति 
कराती है। कार्यसे जो वचता है उसमे भी यही लोकेषणा कारण 
हैं। लोक भयप्ते कोई पाप छोड़ना कोई सोक्षमागंका साधक 
नहीं । जैसे पित्त रोगके भयसे कोड उप्ण पदार्थ छोड़ देवे तब बह 
उसका त्यागी नहीं। इसी प्रकार नस्कादि भयोसे पापसे बचना 
लाभदायक नहीं, परमार्थ वस्तुके मनन करनेसे ही आत्मलाम 
होता है । 
( १८4।४।४७ ) 
१३, मलुष्य पर्यायका प्रत्येक क्षण दुलेभ है। इसमे प्रमाद 
मत करो । ञुभ परिणामोकी परम्पराका घात मत करो । अशुभ 
परिणामोंको आश्रय मत दो। ग्रहस्थोके संसर्गसे आत्मक्ष॒ति 
होती है । 
( २९।२।४७ ) 
१४. बास्तवमे केवल पदार्थ ही रहना संसारका नाशक है। 
जहाँ दो पदार्थोका सम्पर्क है चही सब उपद्रव है। जो स्रष्टि हमारे 
देखनेमे आती है बह दो पदार्थके विलक्षण सम्बन्धसे उत्पन्न हुईं 
है। दो पदार्थोका तादात्म्य तो होता ही नहीं, वन्ध दी होता है | 
जब इस ग्रकारकी वस्तु मर्यादा ह तव हमे उचित है कि इन पर- 
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पदार्थामें अपना सम्बन्ध त्याग देवें। आत्मा एक पदाथे है, उसका 
लक्षण ज्ञानदर्शन है, उससे भिन्न जितने भी पदाथे हैं. उनमे देखने 
जाननेकी शक्ति नही, अतः न तो उन्हें दुःख वेदन होता है और 
न सुख. ही होता है। यह सब विकार आत्मद्रव्यमें ही होते हैं। 
रागादिक भाव सी आत्माके हैं परन्तु पौदूगलिक कर्म विपाकरे 
उदयमे होनेसे विक्ृत भाव हैं अतएवं हेय हें। स्वेथा परको 
मानना उचित नहीं। यदि हेय हैं तब अपने ही हैं। हेय इससे 
हैं कि पर निमित्तते जायमान है तथा आकुलताके जनक है। 
क्ञायिक भाव भी त्तो कर्मके अभावमे होता है, पारिणामिक नहीं 
परन्तु हेय नहीं । उपशमादि सम्यकत्व भी तो कर्मके उप्रशमादिसे 
होते हैं, उनको हेय नही कहा । जब क्ञायिक सम्यक्त्व होता है, बह 
पर्योय स्वयमेव नहीं रहती । चारित्रके उदय होते ही रागादिक 
स्वय॑ विलय जाते हैं फिर भी उन्हें हेय माना है क्योकि रागादिक् 
परिणाम आत्माकों आकुलताके उत्पादक हैं। इस तरह उपशमादि 
परिणाम आकुल्ताके जनक नहीं । ये भाव यद्यपि कर्मके 
उपशमसे होते हैं फिर भी इनसे उनमे बड़ा अन्तर है, वे भाव कमें 
वन्धके कारण है, ड्पशम भाव बन्धके कारण नहीं। जो भाव 
आत्माको संसारसे रुलावें वे हेय हैं। चरणानुयोगमे जो ध्याग 
बताया है उसका यही तातये है कि रागादि भाव छूटें तथा 
चरणानुयोगमे जो विधि है उसका तात्पये भी साक्षात्परम्परा 
निवृत्ति परक ही है। 
(२५ । ५। ४७ ) 
१५. मलनुष्योको उचित है कि अपनी प्रतिज्ञासे च्युत न हो 
अन्यथा उनकी कोई प्रतिष्ठा नहीं। 
| (४८ । ५। ४७ ) 
१६. शुरता ही संसार परम्पराकी नाश करनेवाली शक्ति है । 


[ 
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जो कायर होते हैं वे न तो लोकमे प्रतिष्ठा पाते है और न 
परलोकमे ही । 
( ९३। ६। ४७ ) 
१७, परमार्थपत पापोका प्रायश्रित्त पाप करनेका अमभ्रिग्राय 
न रहे? यही है| परका विभव देख विपाद न हो और निज गुणका 
विकाश हो, उसमे अभिसान न हो । हप होना बुरा नही है। 
( २७१ ६। ४७ ) 
१८. जबतक अनात्मीय पदार्थ रुचि हे तवतक यही उपद्रव 
है। सम्यग्दष्टिके भी तो भोजनादिकी यही चेष्टा रहती है। आस- 
क्तता ही उससे कारण है। जो उसमे आसक्त नही, काल पाकर एक- 
दम विरक्त हो जावेगा। 
पर | देखते है (३०६४७ $* 
१६ संसार हे। यहाँ तो सब स्वार्थ देखते हैं। तत्त्वदष्टिते यही 
होना चाहिए। यहाँ तो जिसने स्वार्थ साधा वही मनुष्य वन्धनछे 
छूट गया। परन्तु वही तो नहीं साधा । 
(१७ ।७। ४७ 9 
२०, जो मानव जातिका कल्याण करनेके इच्छुक हैं उन्हे उचित 
है कि मनुष्य जातिको पन्न पापस्ते रक्षित करें अन्यथा उन्तका हित 
नहीं हो सकता। जो पापाचार छोड़नेमे असमर्थ हैं वह संसार 
बन्धनसे नहीं छूट सकते । वन्धका करनेवाला पाप ही तो है। 
(२३। ५। ४८ है 
२१. प्रतिकूल कारण उपस्थित होने पर यदि चित्तमें उद्वंग 
न हो, उह्वंग दी नहीं पदाथोन्तर्मे अन्यथा भाव न हो तो सममो 
हमारी प्रवृत्ति छुद्त सरल मार्गकी ओर जा रही है । 
२९. भूलकी खनि तुम स्वयं हो। निमित्त कारणों पर 
आरोप करना अपनेको गतेम पटकना है। 
(२४ । ५। ४८ ) 
१४ 


चअर्णी-चाणी २१० 


२३, वस्तु स्वरूप निरूपण करनेवाला यदि वस्तुके “ स्व॒रूप- 
को न जाने तव निरूपण करनेमें समर्थ नहीं हो सकता। जिसने 
'मिश्री सक्षण नहीं की वह मिश्रीका स्वाद नहीं बता सकता। 
मिश्रीका स्वाद मिश्रीमे नही, क्योंकि मिश्रीमे चेतना नहीं | जिसमे 
चेतना है उसीमे पदार्थ जाननेकी सामथ्ये हे। ज्ञाता ही इसको 
कह सकता है कि मिश्री मधुर होती है। यह भी जानना इन्द्रिय ज्ञान- 
वालेका है। अतीर्द्रिय ज्ञानका विषय मिश्री मीठी होती है, नीम 
कटुक होता है, मिचे चरपरी ( तिक्त ) होती है यह नहीं । यह तो 
निर्विकस्प ज्ञान है, मोहातीत है। उसका विषय क्या है यह हमारे 
ज्ञानमे नहीं आता | हमारा जो ज्ञान है उसका अनुभव हमको 
है। हम छद्दस्थके ज्ञानके विषयको नहीं कह सकते। केवलीके 
ज्ञानका क्या विपय है, कहना स्ेथा अशक्य है । 

(२१। ७। ४७ ) 

२४. संसारसे प्रत्येक पदार्थ परिणमनशील है, कूटस्थ नहीं | 
“किसी भी पदा्थेका नाश नहीं होता। केवल पदार्थमात्र एक 
अवस्थाकों त्याग कर अवस्थान्तरकों अहण करता है। जैसे 
अृत्तिकाका घट बनता है। अर्थात्‌ पहिले मिट्टी शुष्क पर्यायमे स्कन्ध 
रूपसे थी, पश्चात्‌ छुम्भकार द्वारा पानीके सम्बन्धसे गीली अचस्था 
मे हुईं। पश्चात्‌ स्थासादि अवस्थाओं द्वारा घट रूप हो गईं। 

ह (१।<। ४७ ) 

२५, बहुत भलुष्योंमे गल्पवाद ही की ग्रचुरता रहती है। 
एकास्तमे चित्त विज्ञेपताके कारणोकी प्रचुरता नहीं रहती । चित्तमे 
व्यअताका कारण प्रतिकूल सामग्रीका सद्भाव है। जहाँ अतिकूल 
सामग्रीका सद्भाव रहता है वहाँ चित्त शुद्धताकी उत्पत्ति नहीं 
होती | संक्लेशताका उदय होता है | 

(२।८। ४७ ) 


५. ६. शरीरमे कोई रोग नहीं। वास्तवमे रोग तो आत्मामे 
है। जब आत्मामे कपायें उत्पन्न होती है तव घह उनके शमन 
ऋरनेके अर्थ नानाप्रकारके मनोरथ करता है। मनोरथ कितने ही 
बा परन्तु भोगनेके लिये केचल स्पशे, रस, गन्ध, रूप ओर शब्द 
#] पहे पड़ते हैं । 
(१३।८। ४७ ) 
२७, संसारम दुःखका मूल कारण परपदा्थके स्वामीपनेमे 
£। जहाँ स्वामीपन है वही इृष्टानि.्ट कल्पना होती ह। 
जो इष्ट हुआ उसे अनुकूल और जो अनिष्ट हुआ उसे प्रतिकूल 
मान लेना ही ठुःखका कारण हे । 
(२१। ८। ४७ ) 
(८, वास्तवमे चारित्र गुणका एक ऐसा भी बिलक्षण परि- 
णाम होता है जो आख्तव वन्धके होने पर भी संवर ओर निजेरामे 
कारण हो जाता है । 


(२१ ।९। ४७ ) 


२६. जो छात्र अपना लक्ष्य पठन पाठनसे हटाकर अन्य 
कायम लगाता है वह गलत मार्ग पर ह। महनुष्यको एक 
लक्ष्य स्थिर रखना चाहिये । विना लक्ष्य स्थिर किये उन्नति होना 
कठिन है| 

(२७। ९ | ४७ ) 

३०. संसार उपद्रवोंका घर है । उन्हें धन्य है जो संसारसे 
प्रथक हों गय। संसारसे प्रथक होनेका मूल मन्त्र पर पदाथंमे 
मूच्छाका प्याग है। परमे जो निजत्य वुद्धि है उसे व्यागो । कहनेमे 
कोड बढ़ी बात नहीं परन्तु करनेमे कष्ट हैं। 

(२९५१ ९। ४७ ) 
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३१. मलनुष्यकों साहस चाहिये बढ़े-बढ़े काये कर सकता है। 
(३०१।९। ४७ » 
३२. प्रतिज्ञा पर दृढ़ रहना विजयका कारण हे। यदि 
हक ञ. ध्शे 
आत्मा चाहे तब संसार पर विजय ग्राप्त कर सकता है। 
( ३०। १०। ४७ ) 
३३. वास्तवमें पित्तरोगीकोी मिसरी नहीं रुचती। एवं 
जिनके हृदय मलिन हैं वे धर्मसे विम्ुख रहते हैं । पर पदार्थको 
अपना भानना ही उनका काय है।., 
(११ । ११ । ४७ » 
३४७. क्षेत्रका निमित्त पाकर परिणामोंकी निर्मेलता हो जाती 
है। बहुत बार ऐसा देखनेमे आया कि कालादि निमित्त पाकर 
परिणाम निर्मल हो जाते हैं । 
(१८ | १३। ४७ » 
३५. चबुद्धिकी न्यूनतासे शक्ति होकर भी उत्तम काये करनेसे 
वज््ित रहते हैं यह सब अज्ञानका फल है। 
(२९ ११ । ४७ » 
३२६. मूखे भनुष्योंकी रक्जायमान करना अति कठिन है। 
उन्हे स्वपरविवेक नहीं, क्योंकि उन्होंने कभी शाश्नज्ञ पुरुषोंका 
संसग नहीं किया | 
(८।१२। ४७ ) 
१७, आजकल संसारमें धन पुरुपार्थकी मुख्यता है। 
(९।१२। ४७ ) 
शे८, परसेश्वस्से सुखाभिल्ञाषा करना. सुखका साधक नहीं । 
' ($३ | ३१९ | ४७ 9 


२३१३ सूक्ति सुधा 


३६. संसारकी अवस्था यही है कि जिसका उदय है. उसका 
नाश भी 
(१६ । १ । ४८ ) 
४०. भवितव्य दुर्निवार है। प्राणियोंके सुख ढुख उसी पर 
अवलम्बित है 
(१७।१५ | ४८ ) 


४१. केबलपद प्राप्तिके लिये केवलभावकी परमावश्यकता 

हैं। बात कहनेमे इछ भी नहीं लगता परन्तु तद्रप होना कठिन 

| हम लोग पर पदार्थेमि गुण दोपकी विवेचना करते है| पर ही 

गुणाका उत्पादक है, ओर पर ही दोपका जनक है, यही हमारी 
विरुद्ध घारणा ह | 

(३२८ । १ | ४८ ) 


४०, जिस व्याख्यानकों कहकर आप स्वयं उसके करनेमे 
अशक्य हो तब उस व्याख्यानसे क्‍या लाभ ? अन्धेकी लालदेन 
श है। जिसको श्रवण कर कोई आचरण न करे उसस्ते'भी 
क्या लाभ ९ सर्वथा इसका निषेध नहीं परन्तु बतंसानमें ज्ञानमात्र 
लाभ है | 
( ३१। ९। ४८ ) 
४३. अन्त्ईप्िसे काये लो, कोई किसीका नहीं, वाह्महष्टिसे 
ऋुछ कार्य नहीं होता | 
(१६। १। ४८ ) 
४४०. भावनाका फल कभी नहीं मिल सकता। भावना तो 
यहाँ तक होती है. कि त्रलोक्यके प्राणियोक्ा कल्याण हो परन्तु 


ना अशक्य है । 
(१५। ३। ४८ ) 
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५०, वड़ा कलझ यह है कि तुम जो कहते हो उस पर 
अमल नहीं करते । 
(१६।७। ४८ ) 
५१, कर्मंविपाककों ऋण सममभना उचित है। जो ऋण 
लिया ह उसे बिना तकाजाके दे देना चाहिय्रे। तकाजा होनेपर 
देने आनाकानी महती नीचता है । 
(२५। ७ | ४८ 9 
५२, सत्समागम उसे कहते है जिसके कारण कपाय 
उत्पन्न न हा । 
(२३ । ८। ४८ ) 
५३, आत्मगास्वका यह अर्थ नहीं कि अपनेको उच्च और 
परको तुच्छ समझो | अपितु अपनी आउ्माकों क्रोाधादि कणयोसे 
कलछ्लित न करा | परक्की अपेक्षा न करो, यही तो संसार वन्धनकी 
जड़ है । परका देखकर हृष्टा बने रहो। तुम्हे क्या अधिकार हे कि 
किसीका निमल या समल कही ९ 
(२६। ८ । ४८ ) 
५४. अनादि-अनन्त-अचल-स्वसंवद्य चेतन्‍्य ही जीवका 
लक्षण बतलाया है। यह लक्षण सब्ावस्थाव्यापक है। इसका यह 
तात्पय नहीं कि लक्षण अनादि अनन्त होनेसे हम स्व॒रूपसे च्युत 
हा गये । 
(१।९। ४८ ) 
५५. समग्रसारका कत्त कम अधिकार जानना कठिन हे, 
फिर भी जाननेकी अपेक्षा यथार्थ श्रद्धान होना अति सगल नहीं 
तथा सरल भी है। किन्तु हम उसरूप होनेकी चेष्टा नहीं करते। 
आत्माका संसार वन्‍्धनसे निश्ृत्त करना कठिन नहीं । 
(७।५९। ४८ ) 
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५६. वास्तवमें जब आत्मामे संवर हो -जाता है तब निजेरा 
के लिये विशेष परिश्रमकी आवश्यकता नही होती, क्‍योंकि जो कर्म 
उद्यमे आवेगा उस कालमे यदि आत्मामें आगामी कप्त बन्धका 
कारण राग-द्वेप नहीं तब निर्मोही ही तो होगा। 

आगममे उस निर्जशकों महत्व दिया है जो संबर पूर्चेक होती 
है। आखबनिरोधः संबर/ तथा 'कर्मफालालुभवनं निजरा' 
यहाँ पर फलानुभवन के समय यदि रागह्गेप न हो तब निजेरा होना 
दार्यकारिणी है | 

आत्मामे सन, वचन और कायके व्यापार यदि राग सहित हों 
तब ज्ञानावरणादि कर्मोका बनन्‍्ध अवश्यम्भावी है। उपयोगके साथ 
यदि रागादिक नही है' तव बन्ध होना असम्भव है । 

( २८, २९५, ३० | ९। ४८ ) 

५७, तस्वज्ञानसे तापपये यह है कि आत्माकों आध्मा और 
परको पर जानो | इसका यह तात्पये है कि आध्मामे पर निमित्तक 
जो विभाव होते है उम्हे त्यागों। जाननामात्र बन्धामावसें कोई 
अशस्त कारण नहीं । 

(४। १९। ४८ ) 

ध८. जिसके यह संवर हो जाता है वह आप्मा संसार 
वन्धनसे अल्प कालमे ही मुक्त हो जाता है। 

(१० । १० | ४८ ) 

५६. संसारमे जो काय कारणकूटसे होता है वह अनित्य 
होता है। उसकी प्राप्तिके लिये परिश्रम करना व्यर्थ है। जैंसे 
शुभोषयोगसे पुण्यकी प्राप्ति होती है और पृण्यसे उत्कृष्ट गतिका 
लाभ होता है | वह गति आयुकर्मके अभावसे मिट जाती है। अतः 
उसके लिये प्रयत्न करना व्यथ है। यही नियम सभी कार्यो लागू 
होता है। कारणकूटसे जो कार्य उपन्न होते हैं वे नाशवान होते 
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हैं, अतः उनके लिये प्रयास करना कोई महत्त्व नहीं रखता। अतः 
जा चस्तु कर्मेके अभावमे उत्पन्न हो वही प्रव हे। 
(२ १।१० | ४८ ) 
६०, इस समय संसारमे सर्वत्र भोतिकवादका साम्राज्य है । 
सब मनुष्योके भाव काम और भोगमे आसक्त हैं। निरन्तर धन 
ओर विल्ासिताक्रे अर्जनमे अपनी शक्तिका उपयोग कर रहे है । 
चाहे उसमे आमधात हो, चाहे परघात हो इसका ध्यान नहीं। 
(२३। १० । ४८ ) 
६१. पर पदाश्रेमि जहाँ आत्मीय बुद्धि हो जाती है वहाँ पर 
आत्मा विवेकशुन्य हो जाता है। विवेकके अभावमे ही संसार है। 
अतः आवश्यकता भेदक्ञानकी मुख्यता होनी चाहिये। भेदल्लान 
त्रिना झुद्धासापलब्धि होना अशक्य है । 
(२३। १० | ४८ ) 
६२. आशध्माका पुरुषार्थ यही है कि प्रथम तो पागेसे निबृत्ति 
करे तदनन्तर निन्न तरवक्ी शुद्धिका प्रयास करे। 
(१९ | १२। ४८ ) 
६३. चित्तबृत्ति शमन करनेका आमश्लाथा त्यागनेकी 
महती आवश्यकता है। स्वास्मप्रशंसाके लिये ही महुष्य प्रायः 
घानानन करते हैं, धनाजन करते हैं, पर निन्दा तथा स्वाम- 
प्रशंसा करते है। पर मिलता-जुलता छुछ नहीं । 
(२१। १३। ४८ ) 
६४. अपना अनादर जो करता है उससे अन्यका आदर 
नहीं हा सकता | 
(३१ । १२ | ४८ 2 
६५. परमार्थसे सब द्रव्योकी मुन्दरता तभी तक है जब तक 


४. 


७ #०५] है कप ऐप चघ 
बह निजमे परिणमन करत हैं | परिणमन तो निजमे ही होता है। 
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सहकारी कारण भले ही कार्योत्पत्तिमें सहायक हो परन्तु कार्येकी 
उत्पत्ति उपादान कारणमे ही होती है । पूर्व परिणाम संयुक्त द्वव्य 
ही उत्तर पर्याययुक्त द्व्यका कारण है | 
( १९। ३। ७१ ) 
६६. जो कार्य करो उसमे यह भाव रक्खों कि फिर उसे न 
करना पड़े । अश्ुुभोपयोगकी कथा दूर रहो शुभोपयोग कार्यमे भी 
यह भावना रक्खो कि इसकों फिर करनेका अवसर आधे | हमारा 
तो यहू विश्वास है कि सगवानका स्मरणकर यह भावना भावों कि 
व भगवन्‌। आपके असादसे मुके फिर आपके द्वार न आना 
पड़े । संसारम रागसाव ही तो दुःखका कारण है, चाहे शुभ हो, 
चाहे अशुभ हो । आपकी भक्तिस्ते आत्मगुणका विकाश होता है 
अतः वही प्रशस्त है। आपसे इतरकी जो भक्ति है वह केवल 
रागादिवर्धक है । अतः उनकी भक्ति व स्नेह संसार वर््धक है इसी 
लिये ज्याज्य भी है, क्योंकि “शुणेषु अनुरागो मक्ति/” श॒णोमें जो 
अनुराग है वही भक्ति हे। संसारी जीवोमे जो अनुराग है वह 
राग हीका पोपक है। राग ही संसार बन्धका कारण है। परमेष्ठी 
में जो भक्ति है बह रागवर्दधक नही; क्‍योंकि उनके जो गुण हैं वे 
रागनाशक है। इससे भक्ति करनेबालेका रागोच्छेद गुणमें अनु- 
राग है। गुणमे अनुराग हे अतः वह अनुराग रागका वद्धेक नदी, 
क्योकि वीतरागतामे जो स्नेह है वह रागका नाशक है। राग 
संसारबद्धेंक है फिर भी बीतरागकी रुचि बीतरागभावको ही पुष्ट 
करनेवाली है। 
(२३। ३ । ७१ ) 
६७, सिर्वेथा आगमके जाननेसे ही आचरण होता है? यह 
नियम नहीं । ऐसे मनुष्य देखे जाते है. जिन्हे आगमका अंश मात्र 
भी ज्ञान नहीं परन्तु अहिसादि ब्रतोंका सस्यक्‌ परिषालन करते 


है। प्रमत्योगाद्‌ ग्राणव्यपरोपणं हिंसा' इस सूत्रकों वॉच नहीं 
सकते परन्तु फिर भी हिसासे अपनी आत्माकों रक्षित रखते हैं । 
इसी प्रकार असदम्रिधानमतृतर्म! इस सूत्को पढ़ नहीं सकते हैं 
फिर सी सिथ्या भाषण कभी नहीं करते। अदतादान स्तेयम 
इस सृत्रकी व्याख्या आदि छुछ्ध नहीं जानते किन्तु स्वप्नमें भी पराई 
बस्तुको गरहणके साव नहीं होते। मेथुनमत्रहम' इसके आकारको नहीं 
जानते किन्तु स्वकीय परिणतिसे छ्लीविषयक भोगका भाव नहीं 
दोता। इसी तरह 'मूच्छां परिगरह/ इसका भी अर्थ नही आनते 
फिए भी पर पदार्थमे मूच्छा नही करते। इससे सिद्ध है कि आगससें 
जो लिखा है. बह आध्माके परिणामविशेषकों ध्यानर्में रख शब्द 
रचना रूपमे लिखा गया ह | 


(२५१ ३। ५१ ) 


६८, तत्वद्ष्टिपे बृद्धाचस्था अम्ण योग्य नही | कंबिवर पं० 
दालतरामजी ने ठीक कहा ह-- 


अधमृतक सम बृढ़ापनो, केसे रूप लखे आपनो ! 
यद्यपि विचार कर देखा जावे तथ वृद्धाचस्था कल्याण भागे 
पूर्ण सहायक है, क्योकि युवावस्थाम प्रत्येक आदसी वाधक होता 
हैं। कहता ह-- भाई | अभी छुद्ध दिन संसारके काये करो पत्चात्त्‌ 
चीतरागका मार्ग अहण करना ७ इन्द्रियोँ सी विषय प्रहणकी ओर 
ले जाती है, मन निरन्तर अनाप-शताप संकर्प-विकर्पके चक्रगे 
फँसा रहता है। इसके विपरीत जब अवस्था वृद्ध हो जाती है 

तब चित्त स्वयमेत्र विपयोसे विरक्त हो जाता है। 

(३०६३१ ५१ ) 
६, मन्दिर जानेका यह प्रयोजन है कि बीतराग देवकी 
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स्थापना देखकर बीवराग भावकी श्राप्तिके लिये स्वय॑ द्रव्यनिक्षेप 
बनो। वीतरागके नाभका पाठ करनेसे वीतराग न हो जाओगे। 
उन्होंने मांगे अवलम्धत कर वीतरीगताकी ग्राप्ति की है अतः 
मार्ग पर चलकर स्वर्य बीतराग होनेका पुरुषाथे करो । पुरुपाथ 
और कुछ नहीं केवल यही है कि जो रागादिक भाव तुममे हों 
उत्तका आदर न करो। आने दो, क्योंकि तुमने उन्हें अ्जेन किया 
था। अब उनसे तटस्थ रहो | 
(११।४। ७१ ) 
७०, आहारको निकले, अनायास कहपना हुईं कि आज 
स्वर्गीय पं० देवकीनन्दंजीके घर आहार होना चाहिये परन्तु उनके 
घरके कणाट बन्द मिले। वहाँसे अन्यत्र गये तो वहाँ भी कोई न 
पा अतः तीसरे घर गये तव देखा कि वहाँ पर उक्त पं० जीकी 
धर्मपत्नीने ही आहार दिया | इससे, सिद्ध होता है कि जो कल्पना 
शुद्ध परिणामोसे की जाती है उसकी सिद्धि अनायास हो 
जाती है । 
(११!४। ७१ ) 
७१, संसारमे मनुष्योका व्यवहार प्रायः यह रहता है कि 
हम उत्तम कहलावें | यह प्रायः प्रत्येककी आकांक्षा रहती है और 
यदि वह सिद्ध हो जाबे तब वह सुखी हो जाबे परन्तु यह 
असम्भव है। यद्यपि आप्माका स्वभाव न तो किसीसे बना है 
ओर न किसीको बनाता है. फिर भी यह शुभाशुभ परिणामोंका 
कर्ता बनता है और उसके फल स्वरूप अनन्त संसारका पात्र 
होता है। इसको प्रथक्‌ करनेके लिये सब मत्तोंका अध्ययन करता 
है, उपाय भनमें जो आते हैं अनेको करता है । 
(१२।४। ४५१ ) 
७२. स्वच्छ एवं अस्वच्छ भाव ही शुभाशुभ कर्मका कारण 
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होना है। इन दोनोसे भिन्न जो सर्वेथा शुद्ध हे वह संसार वन्धनका 
उच्छेदक कारण है। संसार सन्ततिका मूल कारण वासना है। 
बासना आत्मामे ही होती है । 
(१६।४। ५१ ) 
७३, इस जगतमे दो पढारथ अनुभवमे आते हैं | एक तो 
देखनवाला ओर दसरा जो देखनेमे आवे जैसे स्पश, रस, गन्ध 
वर्ण, शब्द । ये तो इन्द्रियोके द्वारा देखनमे आते हैं | इन्द्रिय करण 
है, करण कर्ता बिना नहीं होता। अतः इसका जो कर्ता है उसे 
जीव कहो, आत्मा कहो या जो कहो । इस तरह ये दो पदार्थ 
अनादिसे हैं। इन्हे कोई मेट नही सकता। केवल यह जो अजीब 
पदार्थ है वह हमसे भिन्न है सो भी कहने मान्रकी वात हे, अन्तरह्ष 
। नहीं। आज़ जो संसारको ढुःखी देख रहें हो इसका मूल 
कारण यह है कि दृश्यमान शरीरको आत्मा अपना रहा है। जब 
शरीरकोी निज समझा तव उसकी रक्षा रहें, इसके लिये अनेक 
अनथ करने पडते हैं। भूख तृपादि अनेक रोगोका मन्दिर शरीर 
है| उसे जब निज माना तब उसकी रक्षाके लिये जो जो अनुचित 
कार्य यह करता है क्रिसीसे शुप्त नहीं। पश्न पापोका प्रचार जो 
जगतमे है इसी शरीरकी रक्षाके निमित्त हे। प्रथम तो सबसे 
महान पाप यह है. कि इस अजीब शरीरकों यह सजीव आए्मा 
अपना मानता है। 
(१८।४।॥ ५१ ) 
७४. बर्तमानमे श्रम कराके ही शिक्षा देना चाहिये। 
एसे कार्य सिखाए जाने चाहिये जिनसे उनके पढ़नेका व्यय 
निकल आवब | 
(२१।४ । ७१ ) 
७५. इस भयानक जगतमें मयसे रक्षा करनेवाला कोई नहीं। 
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अय इंसको है. कि हमने पर पदाथेकों अपनाया। उसकी रक्षा 
करना चाहते हैं यह असम्भव है। जो पदार्थ आज है उसकी पर्याय 
कल रहेगी यह हमारे अधीन नहीं। यदि रह्‌ भी गइ ता उससे 
हमको क्या लाभ १ उसके सद्भावमे ठुःखदायी जो ममता भाव है 
बह व्या रहेगा, अतः जो पदार्थ समताम निमित्त पढ़ें चरणालुयोग 
की आज्ञानुसार वे पदार्थ त्यागने चाहिये। यद्यपि पर पदाथ 
जबरन ममता जनक नहीं, अन्तरक्ञ उपादान होनेसे ही उन्हें 
आपनाते है। यदि दैवने उन्हे स्वयं न रहने दिया तब मुभको 
आपके प्रवल उदय मानना चाहिये। क्‍या कहे छुछ समभमें ही 
ऐसा थिश्रम है कि जानकार भी गम पढ़ते हैं । जो ज्ञान संसार 
की व्यत्रस्था करनेमे ग्रब्यात है, उससे युक्त महाराज्ञानी बात 
छोड़ो, अल्पज्ञानी भी यद्यपि परको पर और अपनेको उनसे भिन्न 
भानता है फिर भी इस द्विविधाम पड़ा है। जो अपनी परिणतिकों 
अपनानेमें हीन पुरुषार्थी है उसका कभी मला नहीं हो सकता | 
(३।७। ७१ ) 
७६. हम न किसीके, कोई न हमारा । झठा है जगका 
व्यवहारा 0 
कुछ समभमें नहीं आता इससे 'जगका व्यवहार मिथ्या है? 
यह कहाँसे आया ९ हों, यह बात अवश्य है कि जब हम किसीको 
अपना मान लेते है. तब उस पदाथेके प्रति प्रेम करने लग जाते है 
ओर वह हमें अपनाता है इस व्यवहार हम दोनोंमें घनिष्ट 
सम्बन्ध हो जाता है। यहाँ तक प्रेम हो जाता है कि एक दूसरेको 
देखे बिना व्याकुल हो जाते हैं। यदि जगतका व्यवहार मिथ्या 
था तो यह दशा हम दोनोकी क्यों हुई ? इससे सिद्ध होता 
है कि सिथ्या .कहनंका यह आशय है कि परको अपना मानना 
दुशखदाग्री है। तथा व्यवहारकोी मूठ कहनेका ताप्पये यह है कि 
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जैसा'पदा है तुम उसे वैसा नहीं मानते। इससे तुम्हारा ज्ञान 
सिश्या है इसका भी यही तात्पय है। ज्ञान तो तुम्हारा स्वस्व है 
परन्तु उसमे जिसको निज सानते हो घह तुम्हारा नहीं । तुम्हारा 
न्ड्फ > व जे उसीको 4 पक... 
जो है वह तुम्हारे पास हैं। उसीको निज् मानो | जैसे दर्पणमे 
मुख [दखता है चह तुम्हारा नहीं है । जो तुम्हारे ज्ञानमे आ रहा 
है वही तुम्हारा है। वह भी परिणमसन मिट जाता है अतः वह भी 
तुम्हारा नही | जो बस्तु उसके सिट जानेपर रह जाती है वही तुस 
हो । वह वस्तु भी परिणमनशून्य नहीं। परिणामका पुंज ज्ञानमे 
लाओ बही बस्तु है । 
(१३।७५। ७०१ ) 
७७, क्रोध दूर करनेमे पुरुषार्थ नहीं है, पुरुपार्थ तो उस्ते न 
होने देनेमे है। 
(१४। ७५। ७१ ) 
७८, परकी प्रवृत्ति जैसी होती हो उसपर हें बिषाद मत 
करो | किसीके सहवासमे मत रहो, यदि रहो तव उनकी प्रश्न तिका 
ज्ञान द्वी मत करो | 
(१४, १५। ७। ७१ ) 
७६. अच्छे कार्येके प्रारम्भ करनेके पूर्व यह दृढ़ सझ्डूलप कर 
लो कि अनेक विन्नोके होनेपर भी हम यह कार्य अवश्य ही 
'पूणे करेंगे । 
वही काम करो जो फिर न करना पड़े । 
(१६।५। ७५१ ) 
८०. पात्र तीन प्रकारके होते है जघन्य, सध्यस, उत्तम | 
इनमे सम्यग्दृष्टिको जधन्य पात्र कहते हैं, विर्ताविरत (देश विरत) 
पद्चम गुणस्थानवाला मध्यम पात्र ओर सकलविरत ( मुनि ) 
यह उत्तम पात्र होता है। ये भेद दान देनेकी मुख्यतासे कहे गये 
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हैं। इससे सिद्ध हुआ कि चरणानुयोगके अनुकूल जो सम्यर्दष्ठि 
है वह जघन्य पात्र है ओर जो चरणानुयोगके अनुकूल ब्रत पालता 
है वह मध्यम पात्र है ओर जो भहात्रत पालता है चह उत्कृष्ट 
पात्र है। इन लक्षणोके अनुसार मैं अपनेकों जघन्य पात्र 
मानता हूँ । | 
(२१।७५। ७१ ) 
८१. बहुत प्रयास करना अच्छा है यदि वह कार्यके अनुकूल 
हो । कार्येके अनुकूल प्रयास कार्यका साधक होता है। केवल प्रयास 
प्रयासका फल नहीं देता । 
(२४७।५। ७५३ ) 
परे, जगतमे अनेक पदार्थोका समुदाय है, था तथा रहेगा। 
ढमारा विशेष सम्बन्ध भनुष्योसे है; क्योंकि हमारे वहु व्यापार 
उन्‍्हीके सदश हैं। हम जो करते हैं. वही यदि दूसरा मनुष्य भी 
करता है तब हसारा उससे सेल हो जाता है । यदि हम तम्बाकू 
पीते हैं तव हमारा अनायास उससे स्नेह हो जाता है। चाहे 
उसको तम्बाकू पिलानेसे हमारा आर्थिक व्यय भी हो तो भी हम 
उसे न गिनकर हम उससे प्रेम करेंगे । यदि कोई भूखा मिल जावे 
तव उस मलुष्यकों उस द्वव्यसे भोजन न देकर तम्बाकूबालेको 
वीड़ी तम्बाकू पिलाकर हम प्रसन्न होगे। आज इस जगतमें यदि 
मनुष्य इस व्यसनको त्यागकर वह द्रव्य देशके उद्धारमें लगावे 
तब करोड़ों रुपयेका संग्रह हो सकता है। 
(२६ ।५। ७५१ ) 
८रे. जितना व्यवहार है भेदमूलक है।. एक तो पर पदार्थमे 
व्यवहार है, वह तो अदेशभेदकी अपेक्षा भिन्न-सिन्न द्रव्योमे 
व्यवहार होता है। जैसे शरीर बस्तु पुदूगल परमाणुआओं के पुद्नसे 
निष्पन्न है। आत्मा ज्ञानदर्शनका आश्रय चेतन द्रव्य है। यहाँ 
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पर जो यह विकल्प होता है कि यह शरीर हमारा हे यह व्यवहार 
द्रव्यभेदमूलक है। यहाँ पर शरीर ओर आत्माका एक क्षेत्रावगाही 
जो सम्बन्ध हैं वही इस व्यचहारका मूल है। यह भी अन्तस्तलसे 
देखा जाबे तब अनादिसे जो आत्माम मोहभाव चला आ रहा 
है वही इस व्यवहारका सूल है। जब आत्मा ज्ञानदर्शनका पुञ् 
है तव यह विभाव बयों होता है । इसका उत्तर यह है कि आतध्मामें 
विभाव नामक शक्ति है, जिसके विपरिणमनप्ते ये रागादि परिणाम 
अनादिसे चले आ रहे है और तभी यह आत्मा अपराधी कहलाता 
है और तभी अनादिसे यह परिणमन चला आता हे और जब 
मिदना होता है तभी मिटता है परन्तु मोही जीव ऐसा सुनकर 
परुपार्थसे बच्चित न हो जाबे अतः यह कहा जाता है कि उद्यमसे 
ही कायसिद्धि होती है । (३।६। ५१ ) 
८४. हर समय प्रसन्न रहा। हर अवस्थामे परके हितके 
लिए ध्यान रखों। भोजन समय पर करनका ध्यान रकखो। 
क्रवल अपना प्रयोजन पुष्ट मत करो । जिसका भोजन करो उसका 
प्रत्युपकार करनेकी भावना न रक़खों। श्री रामचन्द्रजीकी यह 
चुक्ति ध्यानमें रक्खो-- 
'मथ्येव जीणतां यातु यच्वयोपकृत कपे | 
नरः अत्युपकाराथी विपत्तिममिवाज्छति ॥” 
हू हनुमान | तुमने जो हमारा उपकार किया वह हममे ही जी 
है| जाबे अर्थात्‌ आपका प्रत्यपकार हमको न करना पड़े। जो 
प्रत्यषकार करना चाहते है वे उसे आपत्तिकी इच्छा करते 
जिसके घर भाजन करों उप्ते धर्मागदरेश दो। याद वह धर्मो- 
पदेश न माने तब आगासी कालमे उसके घर पर भोजनको मत 
जञाओ। उपदेशकी पद्धति ऐसी हो जिससे वह सुमार्ग पर आबे तथा 
१५ 
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जो अपव्यय होता हो उससे सुरक्षित रहे। धर्म कथा ऐसी कहो 
जो सरलतासे उसके हृदयमे प्रवेश कर जावे । 'ग्रहस्थके घर पर 
अह्प समय लगाओ | ऐसे शब्दोंका प्रयोग करो जो शब्द सुनकर 
आगत जनता लाभ उठा सके | 

भारतवर्षमे दानकी पद्धति कर्ममभूमिके समयसे चली आई है। 
जब कत्पवृक्ञोफा अभाव होने लगा तब लोग कुलकरके पास 
गये, उनकी बहुत विनय की, अपने जीवन निर्वाहका उपाय 
पूछा, उन्होंने यही कह्या कि तुम इस सीमा तक ही कत्पवृक्षोसे 
फल ले सकते हो। इन्होंने विनय किया, उन्होंने निर्वाहका उपाय 
बताया | यह परस्पर आदान-प्रदानरूप ही व्यवहार है । तच्तवार्थसूत्रमे 
यही तो लिखा है-“परस्परोपग्रहो जीवानाम्‌ ।' यह व्यवहार 
दोम शोता है एकमें नहीं होत।। एकमे जो होगा बह संसारातीत 
हीमे परिणमन होगा। जैसे आत्मामे जहाँ रागांदिकी निवृत्ति है 
चहाँ अन्यकी आवश्यकता नहीं। रागादि निवृत्तिका मै यह अशथे 
समझा कि रागादि औदयिक होते हैं | उनमें अहक्लार समकार न 
हो । यह परिणाम सम्यन्दशेनके होने पर ही हो सकता है। 
... सम्यग्दर्शन वह शक्तिका बिकाश है जिसके होनेपर यह'संसार 
अनायास समाप्त हो जाता है । यह निश्चय है कि सम्यकत्वके 
समान न तो कोई कल्याण करनेवाला है और न मिथ्याष्वके समान 
अन्य अकल्याण करनेवाला है। फिर भी जीवोंके अनादि कालसे 
शैसा अज्ञानान्धकारका सम्बन्ध है जो निज्ञ परका विवेक नहीं 
होने देता। हम कौन हैं ९?! यही ज्ञान नही तव कल्याण अकल्याण 
की बात कहॉसे ज्ञात हो ? सबसे पहिले तो यह जाननेकी आच- 
अयकता है. कि हम कोन है १ बहुतसे मनुष्य इसके जाननेका 
आजन्स प्रयत्न करते हैं, व्याकरण, न्याय आदि शाखरोका अभ्यास 
करते है । उत्तमसे उत्तम पुरुषोकी सद्गतिमे सम्पूर्ण आयको व्यय 


३७ सूक्ति चुधा 
ऋर देते हैं। अनेक त्तीथोंमे जाकर धर्म साधनकी चेश्टा करते हैं, 
अनेक महन्तोकी धूनी लगाते हैं, स्वयं पद्चामि तपते है, गड्ढा 
आदि महान नदियोमे अबगाहन करते है, समुद्रके क्ञार जलसे 
भी स्नान करते हैं, भूमागमे प्रवश कर समाधि लगाते हैं परन्तु 
आत्मा क्या है इसका चोध नहीं होता है (७।६। ७१ ) 
८०७. संसारमे ऐसी प्रवृत्ति मत करो जा आश्यन्तरसे छुछ हो 
ओर चाह्मम ऋुछ हो | इससे तुम स्वयं अपनेको ठग रहे हो । 
(२३। ६॥ ५१ ) 
८६. धर्मश्रवणकी इच्छा सबका रहती है, सभी मनोयोग 
पृ्वेक सुनते हैं परन्तु उपदेश कतेव्य पथमे नहीं आता। इसका 
मूल कारण यह कि वक्ताकी आम्यन्तर आद्रेता नहीं है। श्रीगुणमद्र 
स्वार्मीने कहा है-- शो 
“जना घनाश्र वाचालाः सुलभा स्युवृथोत्थिता) | 
( जिहोप॑ ७ १) 
दुलभा बन्तराद्रॉस्ति जगदम्बुजिदोप॑वः ॥ 
अतः जो यह चाहता है कि मेरे उपदेशोका प्रभाव लोगो पर 
पड़े सब उसे सबसे पहिले उस कार्यका स्वयं करना चाहिय । मुनि 
अमकी दीक्षा मुनि दी दे सकते हैं. तथा जिस पद्धतिसे मुनिवर्म- 
करा निरूपए करनेमे समर्थ होते हैं, अविरती विद्वान उसका 
निरूपण नहीं कर सकता । आजकल सिद्धान्तके ज्ञाता हैं परन्तु 
उसपर आचरण नहीं करते, इससे उस उपदेशका काई प्रभाव नहीं 
दोता। पदायथैका ज्ञान हो जाना अन्य कथा है ओर उस पदाथे 
रूप होना अन्य वात है । (१।७।०१ ) 
८७. विहार करनेमे है 33 । प्रथम ता एक स्थान पर 
निवास करनेसे जो स्नेह. प्राणियोम होता हू बह. नहीं होता तथा 
देशाटन करनेसे अनेक महुष्योके साथ धर्सचर्चा करनेका अवसर 
आता है। अनेक देशोके बन आदि देखनेका अव्नसर आता है। 
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चलनेसे शरीर आदिके अवयवोंका संचालन होनेसे क्षधा आदि 
शक्ति क्षीण नही होती। अन्न की परिपक्कता सम्यक्‌ होती है 
आलस्यादि दुर्गुणोसे आप्मा सुरक्षित रहता है। अनेक तीर्थादि 
क्षेत्रोके दर्शनका सुबसर मिलता है। तथा किसी दिन स्थानादि 
विशेषके न मिलनेसे परीपह सहन करनेकी शक्ति आ जाती 
कभी दर्जन मनुष्योके समागमसे क्राधादि कषायके कारणोके 
सद्भावसे क्षमाका भी परिचय हो जाता है। (३।७। ५१ ) 
८८. सामायिक उसी जीवके होता है जिसके स्वपरका भेद्‌ 
ज्ञान हो गया हो। भेदज्ञानके असावमे सामायिक हो ही नहीं 
सकता । जबतक यह आत्मा परको निज और निजकों पर मानता 
है तवतक इस जीवके साम्यभाव उदय नही हों सकता | सब जीव 
कपायके प्रेरे इस संसारसे प्रवृत्ति कर रहे है । जैसे जैसे कषायोदर्य 
होते है उनके अनुकूल प्रयज्ञ कर यह प्राणी संसारसे काल यापन 
कर रहे है | वहुत ही प्रबलतम भाग्योदय होवे जो इस जीवको जीव 
ओर अजीवका यथाथे ज्ञान हो जावे। यथाथ ज्ञान होते ही 
पर पदार्थोमे निजत्व बुद्धि नहीं होती । निजत्व बुद्धिके अभावमे 
न तो उस पर पदार्थमे राग होता है और न हवष ही होता है । 
अतः संसारके नाशका उपाय करनेवालोंको इस भिथ्यात्व शत्रसे 
बचना चाहिये । वचनेका उपाय केवल दृष्टिको वदलना है । दृष्टिके 
बदलनेसे ही कार्येसिद्धि हो जाती हे । हम व्यर्थ ही इस जालमें फेंसे 
हैं जो जगतसे मिथ्याव्वको दूर करनेकी चेष्टा करते है। बही 
मनुष्य हैं जो आत्सीय परिणतिको शुद्ध कर अशुद्धताके सम्पर्केसे 
पृथक हो जाता है। (१३। ७। ७५१ » 
८६....योगी भी मनुष्य ही होते है । इस कालसे उनका होना 
प्रायः असस्भवसा हो गया हे। जैन सिद्धान्तसे तो पद्नमकालके 
अन्त तक योगी जनोका अस्तित्व रहेगा ऐसा पत्ता चलता है 
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परन्तु प्रवृत्तिम श्रावकोका होना भी आगमानुकूल नहीं मिलता | 
(१६। ७१४७१ ) 
६०, उपदेश निरपेज्ष होता चाहिये। अभिप्राय यह होना 
आवश्यक है कि हममे जो दोप हैं वे दूर हों, आनुसब्लिक अन्य 
का भी भला हो जञावे। केवल परका कल्याण हो इसमें यह 
अभिलापा लुप्त ह कि हमारी प्रशंसा हो। परापवादको त्यागो। 
आत्मगत दापोको दूर करो । (१६।८। ७५१ ) 
६१, जो अपने ऊपर शब््रका प्रयोग करे । हमका उचित है 
कि उसे पुष्पमाला समर्पित करें | क्रोधाप्रिके आवेगमे आकर जो 
बज्बाकूका प्रहार करे, या ताइन करे, हम उसके साथ क्षमा 
जलका प्रयोग करें | जिससे उसकी क्रोधाप्रि शान्त हो जाबे | ठीक 
ही कहा है: 
“अपराधिनि चेत्क्रोधः क्रोपे क्रोध! कर्थ न हि । 
धर्माथकाममोक्ष्णा चतुणी परिपन्थिनि ॥” 
यह पाठ हम पढ़ते हैं, ओरताओको श्रवण कराते हैं, 
तथा श्रोताओके धन्यवाद शब्दोकों श्रवण कर फूले नही समाते। 
बचनोकी कुशलतासे जगनको मुग्ध करना वन्नना है, प्रशंसा उस 
बक्ताकी है जा उसपर अमल करता है । (१७। ८१४७१ ) 
६२, समयसार, समय शब्दका चाच्य आत्मा होता हे। 
उसमे सार क्या है ? सिद्धपर्याय | सिद्ध पर्पायसे तात्पये केवल 
शुद्ध पर्पायसे जहाँ परके निमित्तसे आत्मामे विक्रृत परिणाम न हो, 
केबल आत्मपरिणमन हो । (२० | ८ | ७१ ) 
६३. मनृप्यमात्रका सम्पर्क अच्छा नहीं। यदि सम्पर्कके 
बिना निवाह नहीं हा सके तो कमसे कम सम्पर्क रख, क्योकि 
न्तरंगकी ब्रीतरागता नहीं, उसके अभावमे ही इन पर पदार्थोका 
आश्रय लेना पड़ता है | (२६। ८ । ५१ ) 
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६४७. 'मेरा यह हृढ़तम विश्वास हो गया है कि धनिक वर्गन 
पूं बर्गको बिलकुल ही पराजित कर दिया है। यदि उनको कोई 
बाँत,अपनी अक्ृषतिके अनुकूल न रुचे तब वे शीघ्र ही शाल्नविहित 
' पदार्धकों भी अम्यथा कहलानेकी चेश करते हैं | (२० । ९। ५१ ) 
६५. पुण्य पाप यह दोनो काह्पनिक पर्यायें हें सर्वथा 
मिश्या नही, विलय जाती हैं अतएव इन्हें अभूतार्थ कहते हैं 
इसका यह अर्थ नहीं कि पुण्य-पाप अस्तित्वशृत्य हैं । इनका 
अस्तित्व है परन्तु स्थायी नही, इससे इन्हे अभूतार्थ कहा | इसी 
तरह मतिज्ञानादि चार ज्ञान है, ये भी अस्थिर हैं । ये क्षयोपशमसे 
होते है । बे भाव ओदायिक हैं। ये भी आत्माके ज्ञान गुणका 
विकार है। वे बन्ध करनेवाले है, मतिज्ञानादिक बन्धक नहीं | वे 
आत्माकी आकुलता उत्पादक है, ये आहुलताकों अनुभव कराते 
है। यदि आत्माके अन्दर यह चैतन्य गुण न होता तत्व आत्मा 
पुद्गलकी तरह जड़ हो जाता। संसारकी जो व्यवस्था आज दीख 
रही है. कोन इसका वर्णन करता । यह जीव है, यह जीच नहीं 
ज्ञान गुण बिना कोन इसको बताता। यह होनेसे ज्ञान गुणको ही 
मुख्य माना गया है अतएव संसारमे जहाँ देखो वहाँ ज्ञान बृद्धिकी 
शिक्षा दी जाती है। (१५ । १०। ५१ ) 
६६. जो मनमे आता है वह स्वाभाविक नहीं; क्योंकि सन 
स्व॒तन्त्र द्रव्य नहीं । यह वस्तु नोइन्द्रियावरणके निमित्तसे होती 
हे। बहुत मनुष्योंकी यह धारणा है कि मन न होता तब हमारा 
कल्याण कठिन न था परन्तु यह धारणा मिथ्या हे । 


(५।११।०१ ) 
६७. सब जीव अपने अपने प्रयोजनकों देखते है अतः 
किसीको अपराधी मानना मूखेता है । (१७ । १३ । ५१ ) 


ने ण्डन 


बर्षी“उपदेशाज्जलि 


[80] कक 
वृणा जयन्ता 

ल्तुतिका अथ थोड़ी चीजकों वहुत बढ़ा कर चर्णन कर देना 
जिसका कोई पाराबार नहीं। थोड़ीसी बातकों बहुत कहना तो 
इसमे रंज करनंका बात ही क्‍या है पर मोह तो ऐसी चीज है कि 
वो रंज करा ही देता है| मुख्तार सा० ने कहा कि प्रशंसा सुनकर 
हम नीचे-नीचे हा जाते है तो विचार करके यह भी मनमे आता है 
कि अरे य लाग भी कैसे हैं कि हम तो कुछ हेई नहीं और ये लोग 
बना-बनाके कहते हें । पर अच्छी वात है देखा जाय तो हमारा 
देश तो भारतवप है भेया। इतना बड़ा देश है भैया कि पत्थरसे 
कल्पना करके ये सोक्षमार्ग निकाल लेते है । देख लो सगवान पाखे- 
नाथको सोक्षकों जानेबाले मगध, उनकी स्थापना करके और मोक्ष- 
मार्गस चल रह नहीं अपन लोग ९ विष्णु सगधानका पत्थरकी 
प्रनिमाम आरापण करके अपना कल्याण कर लेते है । 

अगर हममे जो गुणोका आरोपण कर लेवें तो इनकी मनकी 
ब्रात है हस मना करनेवाले कोन ९ 

हमारी वात मानो तो जितने है सभी बड़े है सबकी आत्माके 
अन्दर वह ज्ञानकी ताकत सथ बातें सबके अन्दर विद्यमान है। हम 
उनका अनुभव न करें ये वात दूसरी है । अगर उसकी तरफ दृष्टि- 
पात कर देवें तो हम कल्याणके पात्र हो जायें, 


विश्व क्या है-- 


भोहकी महिमा है कि यह संसार चल रहा हैं। अगर मोहः 
चला गया तो 'मम इद्म त्वमिदमः अज्ञान करके मोहित नहीं होगे। 


आर्णी-वाणी रशे२ 


अज्ञानमे हम इसके ये हमारा, हम इसके पहले थे अब थे हमारा 
होगा इस प्रकार अन्नान बुद्धिसे संसारमें भ्रमण कब तक होगा कि 


“क्म्मे योकमम्मि य. अहमिंदि अहक॑च क्रम्मणोकम्सं | 


जा एसा खलु बुद्धी अप्पडिवुद्धों हवदि ताव ॥* 

जबतक कर्म--नोकर्ममे हम हैं और हमारेसें कर्म नोक् हैं 
तबतक यह अज्ञान है तब तक संसार हैं। यथा एक घट होता है, 
घुदूगलका परिणाम है यथा घटादिषु पुद्ठलपर्यायेपु सो '' 
20422 299% अहम | ये शरीरमें रागादिक हुए, ये और हमारा 


यह भ्रम कि हसमे ये नोकम आदि हैं इनमें हम है तभी तक हम 
अज्ञानी है । | 
देवयोगसे किन्‍्ही ज्ञानी गुरुओंका समागम मिल जाय अज्ञान 
सिट जाय तो यथा दपेणे'''ज्वालाप़िः” दुनिया जानती है, दर्पणमे 
अग्नि प्रतिशसित होती है, अग्निकी ज्वाला दर्षणमे भासमान होती 
है तो उसकी उष्णता और ज्याला दर्पणमे नहीं | यहाँ सिगड़ी रखी है 
उसका प्रतिबिम्ब दर्पणमे पड़ता है पर यद्‌ किसी ख्रीसे दाल वनानेको 
कहा जाय तो बटलोई दर्पण पर रखेगी कि सिगड़ीकी आग- 
पर, तो उसे भी इसका ज्ञान होता है, इसलिए पुदुगलकर्मसे 
मिन्न अरूपी जो आत्मा है उसमें जानपना है, ज्ञाठपना है 
उसमे कर्म ओर नोकर्म नहीं हैं। आप हमारे ज्ञानमे आ गए एता- 
बता इसका यह अथ नहीं कि आप हमसे आ गए। आपका एक अंश 
भी हमारे ज्ञानमे नहीं आया। जब अंश भी हमारे ज्ञानमें नहीं 
आया तो आपसे स्नेह क्या करें कैसे करें । 
पुदूगलके रूप रस गन्ध वर्णका अंशमान्न भी हमारे ज्ञानमे 
“नही है। अगर हमारी कोई भी वात उनमे होती तो स्नेह करते। 
| कहा है-- 


२३३ नर्णी जबन्ती 


'जुनतादात्य/+ +*? 

तो ज्ञानका तुम क्या उपदेश करते हो--ज्ञानका तादत्म्य 
होकर भी क्षण मात्र भी हम उसकी उपासना नहीं करते । 

यहाँ बहुत वाहरके लोग हैं व भी सुन ले--इसमे क्या शक है। 

तो जब तक हम इन पर पदार्थोका अपना रहे हैं तब तक हमारे 
अनन्त संसारमे कोड शक नहीं। तो अब हस व्याख्यान क्या करें 
'पर हमारी समभमें इन लोगोने पं।इत लागोने जो व्याख्यान किया 
कि परके लिए अपना समय छोड दा। अरे समय छोड़ दे तो 
व्याख्यान क्या दें | इससे मातम होता है कि मोह ही तो व्याग्व्यान 
हिला रहा है । पृज्यपादस्वामीने सर्वाथसिद्धि जनन्द्ृव्याकरण और 
समाधिशतक वनाया ता वा प्रज्यपाद स्त्रामी कहते हं-- 

उन्मसचेटित' “'- 

दूसरेने हमे समझा दिया ओर हमने दूसरेका समझा दिया 
तो थे प्रतिपादथ ओर ग्रतिपादक हुए । 

ये गुरु शिप्यका जो व्यवहार है| 

प्रज्यपाद स्वामी कहते हे कि उन्मत्तचेट्टितं “ये जो हमारी 


जन्मत्त चेट्ा ह सा उन्‍्मत्तां की कहे चाह पागली को कह, पागल 
बढ़े तो उल्ड् कहावें सो उन्‍्मत्त ही हम कहते हैँ । गुण० का नास 
भी भगवानने प्रमत्त रखा है। गुरुशिप्यका व्यवहार ही जब 
प्रमत्तोकी चेट्टा हे तो महाराज आप क्यों लिख रहें ? तो इससे 
मालम होता है कि सब मोहकी चेष्टा है। मोह महां बुरी चीज है। 
मगर णक मोह ऐसा होता है कि संसारमे ड॒वों देता है ओर एक 

माह एसा होता ह कि संसारसे उद्धार कर देता है । प्रातः सूयदियस 
गगनमे लालिमा होती हे सायंकालीन सूर्योदयमे भी लालिमा 
द्वोती है पर एक लालिमासे सूर्यका प्रकाश फैलनेवाला है ओर उस 


वर्णी-वाणी २३४ 


शासक लालिमासे प्रकाश नाश होनेवाला है तो इसी प्रकार वह्‌ 
जो मोह है संसारी उपादानोंका, वह सायंकालकी लालिमाकोी 
तरह उत्तरकालमे अंधकारका कारण है ओर वह जो राग है धर्म 
शाखत्रों आदिका, वह उत्तरकाल ग्राचीकी लालिमाकी तरह प्रकाशका 
कारण हैं। रा० वा० में अकलंक स्वामीन कहा 


बात्राशष्यादाय 
4४5 *ब० मोक्षमार्ग: 

किसी शिष्यन जाकर पूछा ऐसा नहीं है। संसार रूपी 
सागरमे डवते हुए जो अनंत प्राणी है वे धर्सध्यान सप्तम गुणस्थान 
ओर अपायबविचय--से छूट करके मिथ्या मार्गम लगे है 
कैसे इनसे यह मिथ्यात्व छूटे इसी भावनासे श्ेरित्‌ हाकर सब 
कहा। तो वह शुभ राग जो है वह उत्तरकालमैं उन आशियोक्रे 
संसारसे छूटनेका कारण ओर उनके लिए भी उत्तरकालसे कर्मनाश 
का कारण हुआ | हम तो ये सममते है कि सम्यस्ज्ञानियोंकी जो 
चेष्टा है सो सारी चेष्टा मोह रागको निकालनेकी चेष्टा होती है । 

हम आचार्योकी बात क्या कहें हमतो आप लोगोंकी वात 
कहते है कि आप लोगोके कोन मोह है। यदि आपके सम्यर्दर्शन 
है तो खियोका मोह वच्चोका मोह और संसारका मोह यह झापके 
संसारका नाशका कारण है । 

किसी मनुष्यकों जब ज्वर' आता है तो उसे चिरायता पीना 
पड़ता है तो क्या वह इस शौकसे पीता है कि फिर ऐसा ज्वर 
आवे ओर चिरायता पीना पड़े । सम्यस्दष्टि चिरायता सममता हैं 


विपय सेवन से दुख होता है पर क्या करे उसे फिर पीनेकी आशा 
क्यो करेगा | 





३ इंशरी के मलेरियाका उदाहरण--- 


र्रे५ चर्णी जयन्ती 


हमे तो विश्वास हू कि सम्यम्दष्टि विषयकों भोगकर उसे 
चिरायता जैसा उपचार मानता है इसलिए मुनिपद्‌ यदि मोक्षमार्ग है 
ता हम भी मोक्षभागी हे । उनके संज्वलन हैं तो हमारे अग्र० का 
योग है । उनके हजारों शिष्य हो जाते है तो हमारे तो ४- ही ६ 
लड़के होते हैं पचास कुटुम्वी हैं। ४-४ हजार शिष्योंके रहते 
जब वो मोदी नहीं होते तो हम ४ के रहते कैसे मोही होवें, जैसा 
चंदावयाईन कहा था कि बद्धा ये कि केचित्‌ | 

भेदधिन्नान जिले मिल गया वे तिर गए और ज्ञो डवे वो 
भेदविज्ञानके श्रभावसे डवे। 


संसारके प्रकरणमे आचार्य कहते है कि हम क्यों ढर्दे | संसारके 
अन्दर विचार करो तो २ प्रकारका याग होता है एक शुभ एक अशुभ 
उसका मूल कारण राग-हूप है। हमारी आत्मा जो रागद्वेपके कारण 
उत्मन्न हुए रागमे विद्यमान है हमीं ता उसको ले जानेवाले हैं हमीं भिन्न 
कर सकते हैं। अपनी आत्माको अपने आत्माके हारा रोककर 
अपनी आत्माम लगा कर पर द्रव्यमेसे इच्छाकों हटालें तो पर 
द्रव्यका समागम छूट जाय। खातावही नकली तो वह वनाव 
जिसके व्यापार हाता हा किन्तु धंधा ही जा न करे तो बह खाता- 
यही क्या बनाव | 

तब जब संग रहित हा गया तो आत्माकी चीज़का आशप्माके 
द्वारा ध्यान करता हुआ झुद्धज्ञान-दशनमय आत्माको श्राप्त करता 
है। माक्षमार्गकी प्राप्त होता हू। आप लोग जो इधर आए हो 
सो इतनी वात मानना कि ओर इुछ छोड़ा चांहे न छोड़ो, मोह 
छोड़ जाओ । ओर चाह सारी सम्पत्ति ले जाओ पर मोह छोड़ 
जाओ | बस यही कल्याणका मार्ग है | 


मना खत कसा 


न श पीशि एल 
बिनोवा जयन्तो 
हम] 9 ४ (४ 
“मोक्षमागस्थ नेतारं भेतारं कमभूभृताम्‌। 
ज्ञावार॑ विश्वतत्त्वानां वन्‍्दे तदगुणलब्धये ॥।” 

बन्घुवर ! 

आज एक महापुरुषकी जयन्ती है। विचार करके देखो उनकी 
यह महापुरुपता क्या १ भूमिदान दिला देते इससे उनकी महापुरुपता 
नहीं। अरे जब भूमि तुम्हारी चीज ही नहीं तव दिलानेका प्रश्न 
ही नही आता। उन्होने एक पुस्तकमे लिखा है कि भूमि तो 
भगवानकी हैः तो तुमारी कैसे हुई ? और जो तुम्हारी नहीं उसका 
दान कैसा ९ सबसे भारी बात तो यह है कि में उनके शुणोंसे 
मोहित हूँ। भेरे ध्यानमे यह वात आई कि उन्होंने पंचेन्द्रियके 
विपयोंको लात मार कर अपनी ओर ध्यान दिया। यह भूमिदान 
तो आनुसब्लिक हे | कहा है-- 

“मुक्तिमिच्छसि चेत्तात! विषयान्‌ विषवत्‌ त्यज ।” 

हे तातू यदि भुक्ति चाहते हो तो पंचेन्द्रियके विषयोंकों 
विषकी तरह त्याग दो । जिसने पंचेन्द्रियके विपयकों विषकी तरह 
त्याग दिया, सच्चा त्याग तो उनका यह है । 

तुम तो भूले हो, भटके हो, तुम्हारी तो यह चीज ही नहीं । 
सच्चा त्याग तो उन्होंने आत्महित किया। पंचेन्द्रिय विपयोंको 


लात मार कर आत्महितमे लग गये | यह ( भूमिदान ) तो गौण 
काम है। असली कास तो यह हे-- 


२३७ विनोवा जयन्तीः 
“मोध्ो विषयवेरस्थ 


मोक्ष है क्या चीज ९ विचार कर देखो तो मोक्ष सब दःखोसे 

छूट जाना ही तो है। बह मिले के ? भोधो विषयवेरस्य! 
पत्नन्द्रियके विषयोसे विरक्तताका आजाना ही तो मोक्ष है। भोगनेको 
आपको क्या है संसारके अन्द्र। गरीबसे लेकर अमीर तक क्या 
चीज मिलती है वताओ। सिवाय एक रूप, रस, गन्ध, स्पर्शके 
आर कुछ मिलता हो तो वताओ | भारतवर्षके बड़े बड़े पुराणोमे 
देख लो पश्चेन्द्रियके विषयोके सिवा भोगनेको और है कौन चीज ९ 
इनके सिवा तुम भोग कया सकते हो । उस भोगको जिसने छोड़ 
दिया उसकी तारीफ है| तुम्हारी गलती है कि ऐसे महापुरुषस्ते ऐसा 
काम लेते हो । तुमलोग गलत रास्ते परहों। उनछे कहो आप ध्यान 
कीजिये, यह काम हम करेंगे। ऐसे व्यक्तिको घर घर दोड़ाना 
क्या शोभाकी बात है ९ यह भारतवर्ष हे जहाँ हरिश्नन्द्र जैसे दानी 
हुए। जिन्‍्होने सत्यकी रक्षा एवं दानकी प्राणप्रतिष्ठाके लिये जो 
जो किया सो सबको ज्ञात है| तुम क्‍या करते हो ९ १०, २५, ५०, 
१०० या १००० चीघा जमीन दे दी.। वह क्या तुम्हारी है । तुम्हारे 
दादाकी है? अगर दादाकी है तो ६२५ राजा चले गये एक दिनमे, 
क्या रह गये। हमारे दादाकी चीज हे जो हम दान करें ९ दान 
करा राग मोह हृपका तो संसारके वन्धनसे छूट जाओगे । तुम्हारी 
चीज ऐव है उसे छोड़ो | पराई चीज है तुम परासनेकों बैठ गये 
हम दिलानेवाले कोन १ हमारी समझमे नहीं आता। वह महापुरुपः 
जिसने पद्नेन्द्रिय विषयकों लात मार दिया उससे ऐसा काम कराना 
इससे अधिक भारतकी कड्भाली और कया होगी ? जिनसे मोज्ष 
मार्ग मिलता है उन्हे संसार मार्गमे लगाओ। मैं तो समभता हू 
यह कोई चीज नही है। तुम्हारी यह मूर्च्छा त्याग कराते है, अरे 


ग्णों-चाणी . - श्डेद 


हमारा अगर कोई चोट्भापन मिटा दे तो इससे बड़ा उपकारी और 
कौन होगा १ तुम्त पूछो तो दिगम्वर हो जैसे मॉके पेटसे पैदा 
हुए, कोई कपड़ा आया साथमे। तुम्हारे साथे न कोई चीज आई 
न आती है-- 

जन्मे मरे अकेला चेतन सुख दुःख का भोगी, 

कमला चलत न जाय पेंड मरघट तक परिवारा | 

अपने अपने सुख के साथी पिता पुत्र दारा ॥” 

बताओ अनादिकाल वन्धनोपाधिचशेन रुफटिक मणिमे कोई 
मैल है ? पर डॉक लग जाय तो ? आत्मा स्वभावसे स्वच्छ है पर 
सोहकी डॉक लग गई। 'ताह देही भ मे जीवो'ं चौरासी लाख 
योनि दिख रही | यह भी नही, यह तो कर्मकृत विकार है। आज 
तुम्हारी जो लावण्यता है दो चार वर्ष बाद फोटो लिबाओ | भेरी 
जीवन गाथामे देखो और अब देखो तो कहोगे कहाँका खब्बीस 
आर गया १ 
बाई देह न में जीवो' न मेरा देह है न मेरा जीव है, फिर 
फेंसा क्यो है ? 'अयमेव हि मे बन्ध! यः स्थाज्जीविते स्पृह्य ॥! 
उसे अपना भान रहे हो उसे छोड़ों। सारत सब सुखी हो जाय 
पर तुम तो उच्ते आणोंप्ते चिपटाए हो। अच्छे लोगोंसे ऐसे काम 
लेते हो सो तुम्हारी चही गति होगी | ; 
हुमायू बादशाह था सो जब वह हार गया तो गुजरात पहुँचा। 

बहांके राजाने स्वागत किया। उसके मंत्रीने एक छुर्सी भेज दी। 
उसपर कौन बैठे ? तब उसके मंत्रीने तीन तलवारें लगा उसपर 
कपड़ा डात्न दिया, कहा बैठिये | उसकी करामात देख राजा बहुत 
असन्न हुआ। बोला तुम्हारे साथ ऐसा बुद्धिमान मंत्री है तब 
तुम्हारा राज्य क्यों गया १ 
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उसने उत्तर दिया--जो राजकायें करने योग्य थे उन्हे घोड़े 
चुजानेकों रख दिया और जो थोड़े खुजाने योग्य थे उन्हें राजकार्ये- 
से लगा दिया !! हम लोग भी इतना नहीं जानते कोन क्‍या कर 
मक़ता हैं १ भारतमें एक ऋषि होय तो सैकड़ो कोशमें सुभिश्ष हो 
जाय ॥भारत जो अहिसक था आज़ मांससक्षण पोषक हो गया। 
जहाँ दूधकी नदियाँ बहती थी आज वहाँ खूनकी नदियों बहती हैं। 
अरे एक आदमी निर्मल हो जाय तो संसार उलट जाय । संसारमे 
एक आदमी शूर्‌ होता है। 'एकश्रन्द्रस्तमो हन्ति'! एक ही चन्द्रमा 


धकारको नट्ट कर देता हे। गांधीजी अकेले एक ही तो थे 
दो गांधी होते न जाने क्या करते १ तुम क्यो नहीं बनते गांधीजी 


या विनावाजी १ कौन रोकता है ? एक दिन निर्मल परिणाम कर 
लो तो तुम भी गाधी धन सकते हो, विनोवा वन सकते हो | क्‍या 
विद्याके अधीन है ९ धर्मके अधीन है ? नहीं, वह तो परिणासके 
अधीन है । ज्ञानकी कोई आवश्यकता नहीं | हम कुद्ध नहीं जानते 
पर यह तो जानते हैं कि यह पर है। किसने सिखला हिया? 
हमारा आत्मा कद्दता है कि थे हमसे पर हैं । आज हम निर्मल 
परिणामी बन जॉय तो गांधी हो जाय, विनावा हो जॉय | 
हे माँ! 


क्या है बेटा १ 
तैरना आजाय, पर एक शत है, बह यह कि पानी न छूना पड़े। 


हम महात्मा हो जॉय पर कुछ त्याग न करना पड़ । 

बाबा कैसे मद्दात्मा हा जाओगे विना त्याग के १ हमारी 
समममे नहीं आता | 

बिनोवाजीसे कहो कि वाबाजी ! अब आप वृद्ध हो गये, धर्मे- 
ध्यान करो । जान तो गये भूदान करना है तव सबके सब एक ही 
दिनमे कर डालो | एक वात ओर अगर हमारी कोई माने, मगर 
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हमारी कोई मानता तो है नही, मत मानो । हम कहते किसान तो 
दान करते सो ठीक ही है, हम सबके लायक दान बताते हैं, जो 
भीख माँगकर खाते है वे भी दान दे सकते है। ऐसा करनेसे 
अनेक यूनिवर्सिटी हों जॉब, विद्यालय हो जॉय | खाने पहिननेमे 
जो खर्च हो प्रति रुपया एक पेसा दान दो, सब भारतवपमे गरीबी 
सिट जाय। एक पेसा ग्रत्ति रुपया ही दो अधिक नहीं । उसमे 
कोई व्यतिक्रम नही होना चाहिये। भीख मॉगकर लायगा वह 
सी खायगा तो पेट भर, तो वह भी एक रोटी दे सकता है । 

अहिंसा ता आत्मामे है । किसो पहाड़म रखी है भारतचर्पकी 
अहिसा ? गिरनारजी चले जाव, शिखरजी चले जाब, भुसलमानों- 
के मक्काजी चले जाव, पर क्‍या वहा रखी है अहिसा ९ अरे' 
अहिसा आपकी आत्माके अन्दर हे ओर कही नहीं। आज राग 
द्ष छोड़ दो अहिसामय हो जाओ | बड़े बड़े पण्डित धर्मकी व्याख्या: 
करते हैं, जन्म भर सुना रागह्वप छोड़ दो, धर्म समाजमे आजाय ॥ 
धमं और है क्या चीज ? पढ़ो नही, लिखो नहीं, सिर्फ रागद्वेप 
छोड़ दो, जप नहीं करो, संयम भी नहीं करा, एक क्षमा बड़ी चीज 
है। संसारमे क्षमा बड़ी चीज है, कया वड़ी चीज है मेया १ हमें 
तो गण्पें ( कूठी बातें) लगती; क्योकि अगर क्षमा होती तो एक- 
में तो होती ९ पुस्तकें क्‍या क्षीरसागरमे फेंक दे ? जितने व्याख्यान 
देनेवाले है उन्हे क्या सत्याग्रहवालोकी तरह जेलमे' भेज दे ९ 
क्राधकों छोड़ दो क्षमा आ जाय, किसीसे पूछुनेकी जरूरत नहीं । 
क्रोध छोड़ दो क्षमा हो जाय। धर्म आत्माकी चीज है, आत्मा- 
की परिणतिमे जो रागढ्ेष और क्रोध मिले हुए है, वे छूट जॉय 
तो क्षमा हो जाय। 

“इतो न किश्ित्‌ परतो न किश्वित्‌, 
यतो यतो यामि ततो न किश्वित्‌ | 
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विचाय॑ पश्यामि जगन्न किश्वित्‌, 
स्वात्माववोधादधिक न किश्ित्‌ ॥! 
यहाँ छुछ नहीं, वहों छुछ नदी, जहाँ जहाँ जाता हूँ वहाँ भी: 
मुझ नहीं। विचार कर देखता हूँ, संसार भी छुछ नहीं, आत्माके 
अववाधसे अधिक ओर छुछ नहीं है । 
क्या गाघीजीके समान काये इतनोमे किसीने न किया होगा ९ 
तो क्यो नहीं हुए गांधी ९ अगर एप प्रतापी थे तो क्यों नहीं हुए १ 
गाथी जी अगर तुम्हे अपना गांधीस्व दे देते तो उनमे क्या रहता ९ 
इससे माहछूम पड़ता है कि गांधीजीका जो गुण हे वह गांधीजीसे 
ही था ! अगर उनकी आराधनास लाग गांधी वन जाते तो फोन 
न बनता ९ भगवानके गुण भगवानमे है उससे तो '४ ४ *“ कोई 
शिवालय ज्ञाता, कोई जिनालय जाता, तो यदि उसका गुण हममें 
आर जाय तो मिल न जायें प्रतीत हाता है यह किसीमे मिल नही 
सकता है। अपने एवं छाड़नेसे ही भगवान वन सकता है। ऐश 
छोड़ दो फिर देखो भगवान बनते कि नहीं। जन्म भर जपो-- 
प्रर्याय नम), खर्याय नमः! पर घरसे चलो नहीं, फिर पहुच 
तो ज्ञाओं दुकान कैप पहुँचते हा १ सूर्यन सार्ग भर दिखला दिया, 
अगर चलते नहीं तो जपा- “म्रूयाय नम्/ पुन्नसे कहो बेटा तुम 
भी जपा, मॉँसे कद्दो तुस भी जपो और चलते नहीं ता बिना चले 
पहुँच जाओगे १ पढ़नेसे छुद्ध नही होता, उसपर असल करो तो 
कल्याण हो जाय। कहने मान्रसे दुछ नहीं होता ? उनकी जीवनी 
पढ़ी, उसमें तो लिखा हू उसपर अमल करो तो तुम भी बेसे बन 
जाओगे | हमारा तो यही कहना है कि तुम सब विनावाजीके गुणोका 
कुछ न कुछ अंश लेकर जाओ। जैसा उन्होने त्याग किया वैसा 
करा । दान करो, चाहे न करो, पर लोस छोड़कर जाओ । लोम 
१६ 
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उस सनुष्यके पास नहीं है अतः छोड़कर जाओ । परन्तु करें क्या ९ 
अनादि कालीन मोहकी भावना तो लगी है । जैसे एक आदमी 
था, वह परदेश चला गया। उसे वहाँ कामला रोग हो गया। घर 
आतनेपर उसे सारी वस्तुएं दूसरे रूपमे दिखने लगी | ख्रीको देख- 
कर कहने लगा--अरे यह चुड़ेल कहाँसे आ गई १ मेरी स््री तो 
बहुत सुन्दर थी / लोगोने वहुत समझाया कि यही तो है, तुम्दी 
भूलते हा / पर वह काहेको मानने चला। पिताने वेद्यकों बुलाया 
उसने देखा अरे | इसे तो कामला रोग हो गया । उसने दवा दी, 
कामला रोग दूर हो गया। सारी चीजें उसे ज्योंकी त्यों दिखने 
लगी । वही ञ््री फिर सुन्दर लगने लगी। इसी तरह हमे मोहका 
रोग हो गया हैं । अतः भीतरके रोग रागढ्व पको मिटा दो । वस्तु- 
तत्त्व--वस्तुका स्वरूप ज्योका त्यो समझमे आने लगे । 
यह जीव अनादि कालसे संसार रूपी चकाके ऊपर वैठा हे 
ओर भ्रमण कर रहा है। भ्रमण करानेबाला कौन है? मोहरूपी 
पिशाच, वही हमको भ्रमण करा रहा है | उससे हमारी आत्मामे 
नाना प्रकारकी चिन्ताएं होती हैं | वैसे हमारे पास कोई कारण नहीं 
है सिवाय पद्नन्द्रिय विपय ग्रामकों देख लो, चाहे स्पर्श कर लो 
इसके सिवाय ओर कोइ स्वाद हो तो बताओ | पर वह है कैसा ९ 
मृगतृष्णायमान शेगठष्णाकां आचरण करनेबाला। कहते है 
बढ़ियासे वढ़िया सिनेमा | भारतवप दुश्खी है। क्‍यों दभ्खी है ? 
खानेको नही। हम पूछते हैं तव कहॉसे आते हैं इतने पेसे जो 
'सिनेमा देखनेमे छुटाते हो ? अपने में ही नाना ग्रकारके भावोके 
सिनेमा देखो न ९ रात दिन काम भोगकी क्रथा सुन इसीमे उल्लका 
रहता है। 
कषायचक्रके कारण मोह सदिरिसे उन्मत्त पागल्की तरह 
'छुश्खी होता है। सो न किसीकी' सुनता है, न अपने आप ही 
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सममता है| एक मनुष्य था जो भाषण दे रहा था। वह कह रहा 
था भारतवर्षम दो कलाएं और आ गई। मैने कहा देखे तो क्‍या 
कहता हू ? तो वह कहर हा था वे दो कलाएँ यह कि आप जानना 
नहीं दूसरेकी मानना नहीं! इस तरह ७२ की जगह ७४ कलाएँ 
हो गड्ठ !! इसलिये हमारा तो यही कहना हे कि प्रयग्बोको छोड़ो । 
_म कहते हूँ हमार ऊपर दया न करो, परके ऊपर भी न करो, 
क्योंकि मरा तो यह विश्वास है कि कोई किसी पर नहीं अपने 
ऊपर ही दया करता है । में अपने अनुभवसे कहता हू कि सिशक्षक 
मार्गपर जाते हुए रोटी माँगता है । मे आपसे पूछता हूं कि आपने 
उसका दःख दर करनेका राटी दी क्या ? नही, उसके कातर बचनों 
का मुनकर अपना ही ढुःख दूर करनको रोटी आपने दी। आपके 
छुदयमे इतनी आऊुलता हो गढ़ कि अगर रोटी न देते तो कितन 
दभ्खी हात ? अतः अपने ही दःखके निवारणार्थ तो रोटी दी। 
बिनोवाज्ञी दूसरोके दुःखछे दुःखी होकर कि यह भारतके किसान 
हैं, गरीव हैं, दुःखो हैं, इसीते वे अपना दुःख दूर करनेको प्रयतत- 
शील है । दो राटी देनेका यह प्रयज्ञ करे तो जो ४० हजार बीघा 
जमीन ऐ दी सो हायरे इतना बड़ा आदमी मागे। करुणा उत्पन्न 
हुई उसीक दृरीकरणाथ यह भूमिदान प्रथा ह। हम तो चाहते हैं 
एसा महापुरुप जो है वह आनन्दसे जीव आर भारतवपका उद्धार 
करे। साथ ही हमारा आप सबसे कहना है कि विनोवाजीके 
गुणीका थोड़ा थोड़ा अंश लेकर जाओ 
मैया। हमारा सन्देश भेज देना कि वह आपके जीवनका 
बहुत चाहत है । (१३। ९। ३९०३ ) 
पिनोवा जयन्ती उत्सव, गया 
दाच्नहालकी आम सभा|मे दिया गया भाषण | - 


-ऋणममन्‍सकक “निताणएा अनाज, 


रे 


मंसार चक्र 


संसार-- 
संसारम वहुत विचित्रता है, यह अकारणिका नहीं। इसपर 
बड़े बड़े महातुभावोंने गम्भीर विचार किये किन्तु यह सभीने 
स्वीकार किया कि संसार दो पदार्थके मेलसे मिप्पन्न एक तृतीय 
अवस्थाकोी धारण करनेबाला है। जहाँ दो पदार्थोका विलज्षण 
संयोग होता है वही अवस्था वन्धभावकों धारण करती है। जैसे 
चार आने भर सुवर्ण और चार आने भर चॉदी दोनोको गलाकर 
एक पिंड बना दीजिये उस पिण्डमें दोनों पदार्थ उतने ही हैं 
जितने पहिले थे परन्तु जब वह एक पिण्ड हो गये तब न तो वह 
ग़ुद्ध सोना हे और न शुद्ध चॉदी है । एक तृतीय अवस्था हो गई 
ओर उसे खोदे सोनके नामसे लोग व्यवहार करते है । इसी प्रकार 
आत्मा ओर पुदूगलका अनादि कालसे सम्बन्ध चला आ रहा 
। उस्ते लोग मनुष्य, तियेत्ल, देव, नारकी शब्दसे व्यवहार 
करते हैं। सुबर्ण चॉदी दोनों सजातीय द्रव्य हैं। यहाँ बिजातीय 
दी द्वव्योंका सम्बन्ध हे। एक चेतन द्रव्य है दूसरा अचेतन। 
इनके चिलक्षण सम्बम्ध हीका नाम संसार है | यहाँपर जो पथोय 
पाता है उसीका यह जीव अपना मानने लगता है | मनुष्य पर्याय- 
में अपनेको मनुष्य ओर इतर पर्यायमें अपनेको देवादि सानने 
लगता है। जिस पर्यायमे जाता है उसी पर्यायके अनुकूल अपनी 

परिणति बना लेता है ।* 


(१ ) १।१०७१ | 
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संसार एक विचित्र जाल है, इस जालमे आयः सभी फेंसे हैं । 
जा इससे निकल जावे प्रशंसा उसीकी है ।* 
यह संसार वास्तवम आत्माकी विभाव परिणतिका है। यह 
जो दृश्यमान जगत है वह तो विभाव परिणतिका कार्य है। इसको 
जो जगत कहते हैं वह उपचारसे जगत कहलाता हे। आप्मामे 
जब तक विसाव परिणति है तव तक सर्वे ज़गत है। जब आत्मा- 
से विभावपरिणति चली जाती हैं तब नूतन कर्मवन्ध नहीं 
हा।ता । नृतन कर्मवन्धके असावमे कर्मका अभाव हो जाता है।* 
संसार एक विशाल कारागृह है। इसका संरत्ुक कौन है ९ यह 
ऋष्टिगाचर तो नहीं फिर भी अन्तरड्से सहज ही इसका पत्ता चल 
जाता है| संसार पर्याय दृष्टिसे तो अनित्य हे ओर इसका संरक्षक 
मोह है | इसके दो मनन्‍्त्री हे ज्ञा इसकी रज््या करते हें । उनका 
नाम राग ओर ह्ंप है। इनके द्वारा आत्मामे क्राव, मान, माया तथा 
लोभका प्रकाप दाता है। ऋ्राधादिकोफे आवेगमे यह नाना प्रकार- 
के अनथ करता है ।* 


कओरीध--- 


जब क्राथका आवेग आता है तव नानाप्रकारके कष्ट देना 
अनिष्ठ करना, तथा परसे कराना। उसका स्वयमेव अनिष्टठ होता 
हो तब आनन्द्म मन्न हो जाना। यय्पि उसके अनिष्ट 
कुछ भी लाम नहीं परन्तु क्या करें? लाचार हैं। यदि उसका 
पुण्यादय हो और इसके अभिप्रायके अनुकूल उसका छुछ भी 
बॉका न दो तो दाहम दुखी हेता रहता है । यहाँ तक देखा गया 
कि अभिप्रायके अनुरूप कार्य न होनेपर मरण तक कर लेता हू | 


आआ2। 





(१ ) ११।१०७१ । (२) १६।१२॥५१ | 
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सआन-+-- 

मानके उदयमे यह इच्छा होती है कि पर भेरी प्रतिष्ठा करे, 
उच्च माने, जैसे उच्चता लोकमे हो उसके अर्थ परकी निन्‍्दा 
अपनी प्रशंसा करे, परमे जो गुण विद्यमान हों उनका लोप करे, 
अपनेम जो गुण नहीं उन्हे अपनेमे बतलानेकी चेष्टा करे, 
मानके लिये बहुत कष्टले उपाजेन किये धनको व्यय करनेमे संकोच 
नकरे। यदि मानकी रक्षा न हो तब बहुत दुःखी होता है। 
अपघात तक करनेमे संकोच नहीं करता । यदि किसीने जैसी 
अपनी इच्छा थी वैसा मान लिया तब फूलकर कुप्पा हो जाता है 
कि हमारा मान रह गया। मूर्ख यह विचार नहीं करता कि 
हमारा मान नष्ट हो गया। यदि नष्ट न होता तो वह भाव बना 
रहता । उसके जानेहीसे तो आनन्द आया। 


आवा--- 

माया कपाय भी जीवको इतने प्रपश्नोमें फँसा देती है कि 
मनमे तो और है, वचनसे कुछ कहता है, काये अन्य ही 
करता है | मायाचारी आदमीके द्वारा महान्‌ महान्‌ अनथ होते है 
ऊपरसे तो सरल दीखता है परन्तु भीतर अत्यन्त बक्र परिणति 
है। जैसे बगुला ऊपरसे शनेः शने; पैरों द्वारा गमन करता है और 
भीतरसे जहां मछलीकी आहट सुनी कि उसे चोचसे पकड़ लेता 
है। मायाचारके बशीभूत होकर जो न करे सो अल्प है। 
लोभ-- 

लोभके वशीभूत होकर जो जो अनर्थ संसारमे होते है वह 
किसीसे अविदित नहीं। आज जो सहस्नावधि मनुष्योंका संहार 
हो रद्द है लोभहीकी बदौलत तो है। आज एक राज्य दूसरेको- 
हड़पना चाहता है, वर्षोंसे शान्ति परिषद्‌ हो रही है, लाखो रुपये 


२४७ संसार चक्र 
बरवाद हो गये परन्तु मामला टससे मस न हुआ | शतशः नीतिके 
विद्वानोंने गंभीर विचार किये, अन्तमे परिग्रही मनुष्योने एक भीं. 
विपय॑ निर्णात न होने दिया। लोभ कषायकी ग्रवलता कुछ नहीं 
होने देती, सभी मिल जावें परन्तु जबतक अन्तरक्टमे लोभ है एक 
भी वात तय न होगी। राजाओंसे अ्रजाका पिण्ड छुड़ाया परन्तु 
अधिकारी बर्ग ऐसा मिला कि उनसे वद्तर दशा मनुष्योकी हो' 
गई । यह सब लोभकी महिमा है। अतः जहाँ तक बने लोभको. 
कृश करो | 


चार संज्ञाएं और मिथ्यात्व--- 


जिस शिक्षासे पारमार्थिक द्वित होता है उस ओर ध्यान नहीं 
ओर न हो भी सकता है। प्रत्यक्ष सुखके साधनकी प्राप्ति जिससे 
हा उसे छोड़ लोग अपनेकों अन्य साधनोंमे नहीं लगाना चाहते | 
इसका कारण अनादि कालसे आहार, भय, मेथुन, परिम्रह संज्ञाके 
जालमे इतने उलमे हैं. कि बहाँसे निकलना कफमे उलझी सक्खी- 
के सहश कठिन है। जिसका महाभाग्य हो वही इस जालसेः 
अपनी रक्षा कर सकता हे। यह जाल अन्य द्वारा नहीं बनाया 
गया है, हमने स्वयं इसका स्जन किया है। आहारादि संज्ञा 
मुनिके भी होती है, प्रमत्तगुणस्थान पर्यन्त मुनि भी तो आहार ग्रहण 
करते हैं । प्रमत्तगुणस्थान पर्यन्त असाताकी उदीरणा है। तथा, 
जिसे कवलाहार कहते हें उसे प्रमत्तगुणस्थान तक ही लेते है ।' 
इसके बाद अग्रमत्त गुणस्थानमे कर्म नोकर्म वर्गणाहीका अहण 
होता है। कवलाहार-छूट जाता हैं, भय, वेद परिमह नवम गुण- 
स्थान प्यन्त होता है, लोभ परिम्रह दशम गुणस्थान पर्यस्त होता, 
है किन्तु जब इस जीवके मिथ्याभाव छूट जाता है. फिर होते हुए 
भी परिय्रहादि दोष आत्माको अनन्त 'संसाएका वन्धन, नहीं कर 
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सकते। अतः संज्ञी पद्चेन्रिय मनुष्यको सबसे पहिले अनन्त 
संसारका पितामह मिथ्याल्र व्यागना चहिये ।* 

वहुतसे मनुष्य हिसादि पद्न पापोंकों ही पाप समभतते है, 
सबसे प्रवलतम पाप जो सिथ्यादर्शन है उसको पाप नहीं सममते। 
सब पापका जनक अनादिसे आता हुआ स्वपरभेदका बाधक यह 
मिथ्या-व है । हिसादिक तो चारित्रमोहसे होते हैं | जव मिंथ्या 
पाप गया परमार्थले तो उसी समय इसके कछेप्व निकल गया। 
केबल उदयसे औदयिक भाव होता है, यह उसका कर्ता नहीं 
वनता | कर्ता न बननेसे आगामी कमवन्ध बहुत ही अल्प होता 
है । छुछ कालमे एसी परिणति इसकी हो जाती है कि सब कर्मोकी 
जड़ जा भोद है उसका वन्ध नहीं होता | जैसे जब मिथ्यादशेन 
चला जाता है मिथ्यात्वादि सोलह प्रकृतिका वन्ध नहीं होता | इस 
तरह ऋमसे गुणस्थान आरोहण करता है। जिस समय दशम गुण- 
स्थान होता है उस कालसे मोहनीय कमे तथा आयुक्तो छोड़कर 
६ कमेका ही वध होता है। उसके अभावसे ज्ञानावरणादि 
अस्वामिक रहकर बारहवें गुणस्थानमे अन्तम्लृहृतमे स्वयमेव नष्ट 
हा जाते है ।* 

अनादिसे यह जीव शरीरकों निज मान रहा है तथा आहार, 
भय, मेथुन, परिग्रह यह ४ संज्ञाएँ साथ है । निरन्तर इसी परिपाटीसे 
निकलना कठिन हृ। अथम तो आहारके अर्थ अनेक उपाय करता 
है। भय होनेपर भागनेकी इच्छा करता है| बेदके उदयमें गुण-दोप 
देखनेकी इच्छा होती है । विपयकी लिप्सासे जो जो अनर्थ होते हैं 
वह किसीसे गुप्त नही । यह लिप्सा इतनी भयंकर है कि यदि इसकी 
पूर्ति न हो तब मृत्यु तकका पात्र हो जाता है। इनका लोमी 





(१ ) २७,२८।६।५१ । (२) राण्यण३ । 
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जिनको लोकमे निन्‍्यकर्म कहते है उन कर्मोको करनेमें भी संकोच 
 करता। यहां तक देखा गया हैं कि पिताका सम्बन्ध साक्षात्‌ 
पुत्नीसे हो गया! उत्तमसे उत्तम राजवज्नी नीचोके साथ संसर्ग 
करनसे संकाच नहीं करती ! जिसने इस काम पर विजय प्राप्त कर 
ली वही महपुरुष हे, यो तो सभी उत्पन्न होते और मरते हैं ।" 


स्वार्थी कुंठुम्ब-- 


पुत्नकी मनुप्य बहुत ही प्रेमदरष्टिसे देखता है किन्तु बात उसके 
विपरीत ही है | मनुष्यका सबसे अधिक प्रेम रुस्रीसे रहता है 
इसीसे उसका नाम आराणग्रिया” रक्खा। 'मेरी ऑखोका तारा? 
आदि नामसे उप्ते सम्बोधित करता है। बह इसकी आज्ञाकारिणी 
रहती है । पहिले पतिको भोजन कराती हैं तव आप भोजन करती 
है । उसको शयन कराके शयन करती है । उसकी वैयाबृत्य करनेमे 
किसी प्रकारका संकोच नही करती | पुत्रके होते ही वह वात्त नही 
रहती । यदि भोजनमे विलम्व हो गया तब पति कहता है 'विलम्ब 
क्यो हुआ ? तब यही उत्तर तो मिलता है कि पुत्रका काम कहें 
था आपका ९ इत्यादि। तथा जब पुत्र वृद्धिकों प्राप्त होता है और 
हासको प्राप्त होता हैं तव समर्थ होनेपर पुत्र अर्थका स्वामी वन 
जाता है। वह स्वामित्व स्वयं सॉंपता हैं, 'लो सेमालो अवतक 
हमने रक्षा की ।' यहाँ तक देखा गया कि यदि दान देनेका प्रकरण 
आजावे तव लोगोसे कहता है कि भाई । हम तो दूसरेकी धरोहरकी 
रक्षा कर रहे हैं । हमे इसके व्यय करनेका अधिकार नही ।* अब 
आप लोग स्वय॑ निर्णय कर लो पुत्र मित्र हे या शन्नु १ कहाँतक 
कहूँ, मोदी जीवको मोहके नशेमे अपने आपका बोध नहीं होता । 


फदध 


€१) १०-७-५१ । (२) २०-७-७१ । 


चर्गों-वाणी २७५७ 
मोहजन्य अज्ञानता-- 


“आचह्ष्य धूणु वातात ! नानाशाख्राण्यनेकशः । 
तथापि न तब स्वास्थ्यं सर्वविस्मरणाहते ॥” 


चाहे तो आजन्म शाख्र श्रवण करो, चाहे आजन्म शाख्रोका 
व्याख्यान करो तथापि जवतक सबको न भूल जाओगे तबतक 
तुम्हारा कल्याण नहीं, क्योकि आत्मा सव पदार्थसि भिन्न है| इसका 
एक सी अंश न तो अन्यत्र जाता है और न अन्यका अंश इसमे 
आत। है। हम अपनी ही अज्ञानतासे परको अपना मानते हैं | 
पर पदार्थोमे किसीका तो दुःखका कारण मान लेते है। जैसे विप, 
कंटक, शत्रु पदार्थों का ढुःखका कारण मान उनमे अग्रीत्ति करते 
है और किन्ही स्त्री पुत्नादिको को सुखका कारण मान उनसे प्रेम 
करने लगते हैं । किन्ही पदार्थोकी परलोकमे सुखका कारण जान 
उनमे रुचिपूर्वक भक्ति करने लगते है किन्तु प्रयोजन केवल लोकिक 
सुखका ही रहता है। इस तरहसे अनादि संसारसे इस संसारमे 
चतुर्गेति नारक, तियेक्‌, मनुष्य तथा देवगतिसे अ्रमणकर संसार 
वन्धनसे मुक्त नही होते । वन्धनसे मुक्त होनेका कारण तो तब मिले 
जब कि इस संसारके कारणोसे विरक्त हो। संसारठे कारणोंसे कब 
विरक्त हो ९ जब कि इसे हेय समर्के, सो तो समभते नहीं । 


“ना देहो न मे देहो जीवों नाहमहं हि चित्‌ । 
अयमेव हि से बन्धः आसीच्या जोविते स्पृह्य ॥” 


नतो मै देह हूं और न मेरे देह है। और न मै जीव हूं, मै 
तो चित्‌ स्वरूप हूँ, यदि मेरे जीलेसे स्पृह् है तो यही बन्ध है । * 


र७१३ संसार चक्र 


पे (६ 
“को दृष्टासि स्वस्थ मुक्तप्रायोईसि सबदा। 
अयमेव हि ते बन्धो इश्टारं पश्यसितराम ॥” 
यद्यपि आत्मा एक है, स्व॒तन्त्र है, तथा प्रायः मुक्त ही है, 
किन्तु अमसे परको अपना मान रहा है | यही तेरे वन्‍्धका कारण 
है कि आत्मासे अतिरिक्त पदार्थोकोीं दृष्टा मान लेता है। आत्मासे 
भिन्न यह जो पदार्थ है वह तेरे नही, और न तू उनका है। उन्हे 
अपने मानकर स्वयं अपनी भूलसे वेधा हुआ है, कोई अन्य 
बंधानेवाला नहीं। जैसे छुत्ता दषणमे अपना मुख देख अपनेसे 
भिन्न अ्तिविम्वका दूसरा कुत्ता सानकर भोंकता हैं, और उस 
दर्पणमें मुखकी ठोकर दे आप स्वयं चोटसे दुखी होता है, कोई 
अन्य चोट देनेवाला नही, अपना ही आत्मीय वोध न होनेसे 
स्वयमेब दुःखका पात्र होता है। उसी तरह यह आए्मा अपने 
स्वरूपको भूल स्वर्य पर पदार्थेमि निजत्व कल्पना कर दुःखका 
पात्र होता है -- 
“अपनी सुध भूल आप आप दुःख उपायो। 
जैसे शुक नम चाल पिसर नदिनी लुठकायों॥/ 
सत्य यह हैं कि-- 
“उदेति भवतों विश्व वारिधेरिव बुंढूबुढ। । 
€< पे त्म नमेवमेव ॥) 
इति ज्ञालकमात्मानमेबसेव रूय त्रज॥ 
यह जो चिश्व॒ उद्यको प्राप्त होता है सो आत्मासे ही होता 
है। अर्थात्‌ जो जगत दृश्यमान हैं यह आत्माके रागादि परिणामसे 
ही तो होता है । जैसे वारिधिसे वुद्वुद होते, वह यद्यपि वारिधिका 





(१) ७-८-७१ | 
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स्वसाव नहीं है फिर भी उस समुद्र्में परिणमनकी शक्ति है। 
चायके निमित्तका पाकर लहरें उत्पन्न होती है तथा बुद्बुद्‌ आदि 
अनेक प्रकारके विकार भाव उसमे उत्पन्न होते है। अन्तमे उसी 
समद्रमे लय हो। जाते है | ऐसा जानकर यह जो दृश्यमान जगत है 
चह तेरा ही परिणमन विशेष है। अन्तर्में तुमहीमें लीन हो 
जाता है । 

यहाँ यह शंका होती है कि आए्मा तो अमूर्त्तीक द्रव्य है, 
उसका यह जगत्‌ विकार है, यह समझे नहीं आता ९ आपका 
कहना ठीक है, वास्तवमे परमाथे दृष्ठिसि तो आउप्मा अमूर्त्तीक है 
परन्तु अनादिकालसे इसका सम्पर्क पुदूगलके साथ हो रहा है । इन 
असमान जातीय द्रव्योका ऐसा विलक्षण सम्बन्ध है कि पुदूगल 
कर्मके विपाकतते आत्मामे रागादिक परिणाम होते है ओर वे 
परिणाम मोह रागढ्रेप रूप हैं। इन्हीके विशेष मिथ्यात्व, अनन्ता- 
नुवन्धी, अग्रत्याख्यान, प्रज्याख्यान,संज्वलन कपाय, प्रत्येक कषायसे 
क्रोध, मान, साया, लोभ चार चार ४:८४ भेद होकर १६ प्रकार 

लत 9 कप हैं 6० पक 
कपायके भेद हो जाते | है । तथा ६ ग्रकारके ईर्षत्‌ कपाय होते हे 
जिनके दास्य-रति-अरति-शोक-भय-जुगुप्सा-ल्लोवेद-पु वेद-नपुंसक 
वेद नाम हैं । इस तरहसे २६ भेद मोहके होते है | इसोका परिवार 
सकल संसार है। संसारमें इन भावोको छोड़ और छुछ नहीं । 
जेन महापु रुपोन इनपर विजय भ्राप्त कर ली वे इस संसारसे उत्तीणे 
हा गये | सबसे प्रवल शत्रु मोह है जिसके सद्भावमें यह जीव आप 
आर परको नहीं जानता। जहाँपर आत्मा और पर विवेक नहीं 
वहाँ अन्यकी क्या कथा ९ जवतक हमें आपका ही विवेक नहीं वहाँ 
हिसादिक पापोछे मुक्तिका उपाय कोन करे१ ९ 





(६) ११, १२, १३, १४-९-५१ । 


२१७३ संसार चक्र- 


भेदज्ञानकी आवश्यकता-- 


“न हिसा नेव कारुण्य नोद्धत्य॑ न च हीनता | 
९ दे 4 कर 
नाइचय नव क्षोमः श्षीणसंसरणेतेरे ॥! 


लेकिन जिस महापुरुषका संसार क्षीण हो गया है उससे न तो 
किसीकी हिंसा होती है, न करुणा होती है, न उद्धत्ता होती है, 
हीनता होती है, न ज्ञोम होता है, ओर न आश्चये ही होता है । 
इसका तात्पय यह ह कि जब मनुष्यक्रे भेदज्ञान हो जाता है 
उस समय यह परको पर ओर अपनेको भिन्न जानता है। जब 
परको पर जाना तव उसमे निजत्वकी कल्पना विलीन हो जाती 
है। जब निज्की कल्पना समिट गई तव उसमें राग व द्वॉघ दोनो 
बिलय जाते हैं। उनके जञानपर झुतरां दया और हिसाके भाव 
विलय जाते है । आत्माका स्वभाव ज्ञाता दृष्टा है, जाननेवाला और 
देखनेवाला है, शेप जो भाव होते है बह उपाधिजन्य एवं विकारज 
है, इसके स्वभाव नहीं अतः स्वयमेव विलीन हो जाते हं | जो 
धर्म आगन्तुक होता है बह मयांदाके वाद नही रहता, पर्यायें स्वा- 
भाविक एवंवेमाविक दा प्रकारकी होती हैं । वैकारिक पर्याय कारणके 
अभावमे नहीं रहती । 
“सत्र दश्यते स्वस्थः सर्वत्र विमलाशयः | 
समस्तवासनायुक्तो मृक्तः सर्वत्र राजते ॥” 
सव अवस्थाओम जिसका आशय निर्मल हो गया है, स्वस्थ 
रहता है, समम्त वासनाओंसे जो मुक्त ह॑ वही मुक्त है। चही 
आप्मा सर्वेत्न शोभायमान होता है । रज्जुका ज्ञान हो जाता है उस 


समय सर्पका ज्ञान नहीं होता | इस जगतमें अनादिकालसे जीवका 
कर्मकि साथ सम्बन्ध चला आया है जिससे आत्मा मलिन हो रहा 
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है। परन्तु जब भेवज्ञान हा जायगा,- कर्म बन्धनके कारणोंवा 

सर क धर पर मच 2 ससे रे 
अभाव होनेसे सुतरा उस, निमलताको श्राप्त होगा जिससे संसार 
परिश्रमणका यह चक्र सदाकी नष्ट हो जायग़रा *। 


वन न न्‍नननन हनन 


शान्ति कहाँ 
शान्तिके बाधक कारण 


हमारी अज्ञानती-- 

शान्तिका मूल कारण चित्तकी निशचल्षता हे परन्तु निश्चल्नता 
होती नहीं । इसका मूल कारण यह कि हमारी बुद्धि परको अपना 
मानती है और जब परको अपना माना तब उसके रक्षणका भाव 
निरन्तर रहता है। उसका रक्षण हमारे अधीन नहीं, क्‍योंकि उस पर 
पदाथेकी अनेक अवस्थाएँ होती हैं । उनमे किसी अवस्थाकों 
हम इष्ट और किसीको अनिष्ट होनेकी कल्पना करते है। हमारे 
अनुकूल जो परिणमन हो गया उसको हम चाहते हैं, उसके रखने- 
का सतत प्रयत्न करते हैं किन्तु वह परिणमन समय पाकर अन्य 
रूप हो जाता है | तब हम अध्यन्त व्याकुल हो जाते है और उसके 
आनेकी सतत चेष्टा करते हैं | यही हमारी महती भज्ञानता है । 
हमने यह अयत्न नही किया कि जो पर पदार्थ न कमो अपना हुआ 
न था ओर न भविष्यमे होगा ही यह निश्चित है. फिर भी मोहके 
आवेशमे निरन्तर विपरीत परिणमन करनेकी अकृृति बना रखी 
हे । अन्यकी कथा छोड़ो जो लावण्यता बाल्यकालमें मनुष्यके 
विद्यमान हैं छुछ काल उपरान्त वह चली चाती है। तव इसे 
युवक कहने लगते हैं। अनन्तर वृद्ध हो जाता है, दन्‍त भग्न हो 

(१) १५, १६-९-७१ । ह 


र्ड८ शान्ति कहाँ 
जाते है, नेत्र मन्‍्द ज्योति हो जाते है, पग चलनेते इन्कार कर देते 
हैं. द्वाथ कोड कार्य करनेमें अग्रसर नहीं होते। जो बालक ग्रेमसे 
गोदम खेलते है, वे स्पश करनेकी कथा छोड़ो देखना भी नहीं 

हहते । यह सब प्रयद्ध देखकर भी हम आखजमहितसे बश्ित रहते 
2, इसका मृल कारण सोह है । 
मोह मदिरा-- । 

माह सदिराके नशामे विह्लल मनुप्यकी दशा मद्यपानवालेके 

रहती है । एक वार मै गिरिराज ( सम्सेदशिखर ) जी क्षेत्र- 

के पाइवेसाग इसरीमसे निवास करता था। एक दिन सार्यकाल 
अमणा्े गया। एक नलसे आधा फर्लाड् पर ही एक मयकी 
दृकान थी उसके पास चला गया। वहों जाकर देखा कि वहुनसे 
मनुष्य मद्के नशामे उन्मत्त होकर नाता अवाच्य शब्द तथा नाना 
प्रकारकी छुचेट्रा कर रहे ह। यहाँ तक कि मुँहमे मक्खियाँ जा 
रही है, कूकर शरीर पर मृत्र कर रहे है। परन्तु वे इसकी ऋुछ भी 
परवा नहीं करते ओर न इनक निवारणका छुछ प्रयास ही करत 
हैं। इतनमे नत्रीन शराब पीनबाले आय्रे ओर मद्य विक्रतासे 
कहने लगे कि बढ़िया शराब देना |” विक्रताने उत्तर दिया कि 
“देखते नहीं, तुम्दारे दादा सामने ही तो लोट रहे हैं ९ 

मदिराके नशामे आदमीकी दशा उन्मत्त हो जाती ह। यही 
अवस्था माही जीवोकी जाननी चाहिये । 
स्वाथा ससार--- 

जीव एकाकी मॉके गर्भभ आता है ओर नव मास पणैन्त 

धोमुख होकर विताता ह। बहाँसे जब निर्गंत होता है उन 
खोका अनुभव वही जानता है, अन्य कोई तो जान ही क्या 

सकेगा ? जो माता उसे अपने उद्रमे धारण करती है उसे भी उस 
चालकके दुःखोंका पता नहीं । 
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जब निर्मत हुआ तथ वाल्यावस्थामे शक्ति व्यक्त न होनेपे 
इच्छाके अनुकूल काये न होनेसे जो कष्ट उप्ते होते है उनके वर्णन 
करनेमे अन्य किसीकी सामर्थ्य नहीं। उप्ते तो भूख लगी है, दुग्ध 
पान करना चाहता है परन्तु माँ अफीम पान कराकर सुलानेकी 
चेष्टा करती है | वह सोना चाहता है माँ कहती है वेटा ! दुग्ध पान 
करलो | कहनेका तापय यह कि सब तरहसे प्रतिकूल कार्यमि ही 
वाल्यावस्थाके कालको पूर्ण करना चाहता है। जहाँ ५ बर्षका हुआ 
साता पिता चालकको पढ़ानेका प्रयत्र करते हैं | एसी विद्या अजन 
कराते है जिससे लौकिक उन्नति हो, यद्यपि लोकिक उन्नतिमे शांति 
नहीं सिलती तथापि माता-पिताको जैसी परमस्परासे पद्धत्ति चली 
आ रही है तदनुकूल ही उनका वालककऊे प्रति साव रहेगा। जिस 
शिक्षामे आत्माको शान्ति मिले उस ओर लक्ष्य ही नहीं। गुरुप्ते 
कहेंगे जिसमे वालक खान-पानके योग्य द्रव्याजन कर सके एसी 
दे शिक्षा देना | 

जहाँ १५, १६ वर्षा हो गया माता पिताने दृष्टि बदली ओर 
यह संकरप करने लगे कि कब वालकका विवाह हो जावे ९ इसी 
चिन्तामे मम्न रहने लगं। कहाँतक कहा जाबे बिवाहके लिये 
लड़कीकी खोज करने लगे । अन्ततो गत्वा अपने तुल्य ही वालकको 
बनाकर संसार वृद्धिका ही ज्यदेश देते हैं। इस तरह यह संसार 
चक्र चल रहा है, इसमें कोई विरला ही मद्ाचुसाव होगा जो अपने 
वालकको ब्रह्मचारी वनाकर स्व॒परक्े उपकारमे आयु पूर्ण करे । 
आजके २१००० वष पहले श्रम्ण संस्कृति थी तव वालक गण 
मुनियोके पास रहकर विद्याध्ययत्र करते थे। कोइ तो मुनिवेषमे 
अध्ययन करते थे; कोई अह्मचारी वषमे ही अध्ययन करते थे, 
कोई साधारण वेपमें अध्ययन करते थे। स्तातक होनेके अनन्तर 
कोड तो ग्रहस्थावस्थाको त्यागकर मुनि हो जाते थे, कोइ आजन्म 


२०७ शान्ति कहॉ. 
त्रह्मचारी रहते थे, कोई गृहस्थ बनकर ही अपना जीवन नियाह 

करते थे परन्तु अब तो ग्रहस्थावस्था छोड़कर कोई भी त्याग 
करना नहीं चाहता । सतत ग्रहस्थ धर्ममे रहकर जन्म गमाते है| 


निरीहवृत्तिका अभाव-- 

कल्याणका सार्ग तो मिरीह३त्तिम है। निरीहता तभी आवे 
जब परपदार्थप्ति समता छूटे । यहाँ तो परको अपना मानना ही 
व्येय बना रक्खा है। सारा संसार देखा, जिसने संतोप न पाया 
उप्ते संतोप मिलनेका सार्ण भी कठिन है, क्योंकि समता हृदयमें 
नहीं | समतापे ताप्पये यह है कि इन परपदार्थेसि रागद्वेपष कल्पना 
त्यागों। जहाँ जाओ, जिससे बात करो, केवल फेंसानेका ही 
व्यापार है| व्यर्थ के जस्पवादसें ओर मानसिक अफल विकद्पोमें 
कायके अनर्थक व्यापारों द्वारा यह जीवन चला जाता हे | कल्याण- 
ऊलियेन तो त्रिशिटट तपकी आवश्यकता हे ओर न विशिष्ट 
ज्वानकी ही आवश्यकता है । आवश्यकता है ता केवल निरीहबृत्ति 
की । निरीहवृत्ति उसीकी हो सकती हू जो इन परपदाथोकों अप« 
नाना त्याग देवे | 
परमें निजकी मान्वता-- 

परको निज्ञ मानना ही अ्रनर्थकी जड़ है। जेप्ते कोई रज्जुमें 
सर्प मात लेवे तव सिवाय मनके ओर क्या लाभ १ परकी परिणति 
कम्ती आपरूप नहीं होती। संसारम जितने पदार्थ है वह चाहे 
चेतन हो, चाहे अचेतन हों। चेतन पदार्थ चेतन प्रव्य ओर चेतन 
गणोंमे व्याप्त होकर रहेगे। अचेतन पदार्थ अचेतन द्रव्य ओर 
गुणोमे व्याप्त होकर स्वभावसे रहेगे। जेसे छुम्मकारके द्वारा घट 
बनाया जाता है किन्तु न तो घटमे छुम्मकारका द्रव्य जाता हे 
ओर न गुण जाता हू क्योंकि वस्तुकी मर्यादा अनादिनिधन हे, 

१७ 


धवर्णी-चार्णी (२५८ 


इसका परिवर्तन नहीं हो सकता। द्वव्यान्तरके संकमणके विना 
शक पदार्थ अन्यका परिणमन करनेवाला नहीं हो सकता। इसी 
तरह पुदूगलमय जो ज्ञानावरणादि कमे हैं उनमे न तो जीवका 
द्रव्य हे और न गुण है, क्योकि द्रव्यान्तर संक्रमण बस्तुकी 
मर्यादासे ही निपिद्ध है। अतः परमार्थसे आत्मा ज्ञानावरंणादि 
का कर्ता नहीं फिर भी ऐसा निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध अनादि 
से चला आ रहा है कि जिस समय आत्मा रागादि रूप परिणमता 
है उस कालमे जो बर्गणा कार्मणरूप आत्माके ग्रत्येक॑ प्रदेशमे 
सम्बन्धित है वह ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमनको प्राप्त हो 
जाती है तथा जो रागादि परिणाम इस परिणमनमें कारण 
हैं उनके निमित्तसे बंधे कर्म कालान्तरसे उदयमे आकर 
आत्माको रागादि रूप परिणमनम निमितच्त कारण हो जाते 
है | कर्मका उदय जिस ग्रकारके फलदानमे समर्थ होता है वही अनु- 
भागवन्ध है। उस समय आप्मामे उदयानुकल परिणमन होता है। 
उसी समय जो कार्मणवर्गणाएँ हैं वे यथायोग्य ज्ञानावरणादिरूप 
परिणमनको प्राप्त हो जाती है । इस रीतिसे अनादि संसारकी यह 
परिपाटी चल रही है। अनुभवमे यह आता है कि ये रागादि 
परिणाम होते हैं इनका कोई न कोई कारण होना चाहिये | वह 
क्या है ? सो दीखता नहीं। किन्तु ऐसा नियम है कि जो काये 
होता है बह उपादान और निमित्तसे होता है। उपादान तो हम 
ही हैं, निमित्त कारण जो है वे रागादि ऊपादक कोई होना चाहिये 
क्ली आदि तो नियामक नहीं । 
- आत्मज्ञानका अभाव-- 

जबतक मोह रहता है तवतक तो आत्मदृष्टिका उदय ही नहीं 
अपने अस्तित्वहीका परिचय नहीं) काहेकी शान्ति ? यह जीब 
अनादिकालसे अपनेको नहीं जानता, क्योंकि जो अपनी सत्ता है 


वंह यद्यपि प्रा समय ज्ञानमे आतो है परन्तु उस ओर लक्ष्य 
नहीं | जब भूख लगती है, पियास सताती है, शीघ्र ही हमे वोध 
होता है कि हम भूखे हैं, प्यासे हैं। यही बोध तो हमारा परिचा- 
यक है। इससे अधिक ज्ञान आत्माका और कोन करा देगा? 
परन्तु हम उस ओर दृष्टि नहीं देते; क्योकि यह प्रक्रिया प्रतिदिन 
की है। यही परिचय अवज्ञाका कारण हो जाता है। आप्माका 
पस्चिय प्राणीमात्रको है परन्तु उस ओर लक्ष्य नही। आताज्ञान 
न हो तो छुछ भी कार्य नहीं हो सकता। आहार, भय, मैथुन, परि- 
प्रहये जो चार संबाएँ जिसके होती हैं वही तो आया है। 
यद्यपि आत्मा अमूत्त पदाथे है मूर्त पदाथंका परसे सम्बन्ध नहीं 
हो सकता परन्तु अनादिक्रालसे इस जीवके मोहका सम्बन्ध है 
इससे परको निज मानता है ओर तब परको निज माना तब 
परकी रक्षाके अर्थ नाना प्रकारके प्रयास करने पढ़ते हैं। शरीर 
जिन पुदुगल द्रव्योसे वना है, उनकी जब त्रुटि होने लगती है तब 
यह जीव उनकी पूर्तिका प्रयास करता है। उसी तरह जब क्रोधादि 
क्पायोका उदय होता है तव किसीके अनिष्ट करनेका भाव होता 
है, किसीसे अपनी प्रशंसा चाहता है, किसी पदाथकों इष्ट मान 
अहण करना चाहता है, मायाचारीके बशीमूत होकर अन्यथा 
परिणमन करता है । इसी तरह जब हास्थादि कपायका उदय होता 
है तव हास्यादि रूप परिणमन करता है। इसी तरह इस ज्ञीवकी 
नाना दशा होती है। यह सब जंजाल परको निज माननेमे है । 
जिस कालमें यह पुरकों पर आपको आप मानकर केवल ब्ञात्ता 
दृष्टा वना रहे अनायास यह सव परिणमन शान्त हो जाबेगा। 
पसम्क- वि 
दो पदार्थोकरा सम्पक ज़बतक हैं तवतक यह दुरसस्‍्था हे । 
'जहाँ सम्बन्ध छूटा कि सब गया | जितना अधिक जनसम्पके होगा 
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उतना ही संसार बन्धन वृद्धिको प्राप्त होगा । जितने मनुष्य मिलते 
हैं अपनी रामकथाको अलापकर चक्रमे डालनेकी चेष्टा करते हैं। 
परन्तु आवश्यक यह है कि निज उपयोगको स्वच्छ रकखों। 
उपयोगका स्वभाव है कि जो पदार्थ उसमे आबेगा जता देवेगा। 
प्रथम तो इन्द्रियजन्य ही तुम्हारे ज्ञान है। इसके द्वारा रूप-रस- 
गन्ध-स्पश ही तो तुम्हारे ज्ञानके विषय हैं । इसमे अधिक इन्द्रिय 
ज्ञानकी शक्ति नहीं। तुम निज कपायके अनुसार किसीको इृष्ट 
ओर किसीकों अनिष्ट होनेकी कल्पना करते हो। इष्टके संग्रह और 
अनिष्टके त्यागर्मे प्रयननशील रहते हो । इसमें भी कोई नियम नहीं 
कि इष्ट पदार्थ सवेदा इृष्ट रहे। जो वस्तु पहिले इष्ट है वह्दी बस्तु 
कालान्तर्म अनिष्ट देखी जाती है। शीतर्पर्श शिशिर ऋतुसें 
इृष्ट नहीं और वही शीतल रुपशे श्रीष्म' कालमें इट्ट देखा जाता 
है। जो ऊनी बस्र शीतकालमें सुखद देखा जाता है चही वल्च गर्भी- 
के दिनोमें असुखद देखा जाता है। जो रस शीतकालमें इष्ट होता 
है वही गर्मीके दिनोंमें अनिष्ट देखा जाता है। जो गाली अपने 
ग्राममें अनिष्ट होती है वही गाली समुरात्रमें इष्ट माल्ठम होती 
है। अत्त। उचित है कि परका सम्प्क त्यागें | 

(१९ से २७।११७१ » 


दागियों ओर विद्वानों से 


श्रुतपश्ञमीका यह पर्व हमको यह शिक्षा देता है कि यदि 
भ्छ्‌ कप 

कल्याण करनेकी इच्छा है तव ज्ञानाजेन करो | ज्ञानाजनके बिना 

सनुष्य ज़न्मको सार्थंकता नहीं । देव ओर नारकियोंमे तीन ज्ञान 


२६१ त्यागियों और विद्वानों से 


होते हैं। जो ज्ञान होते हैं उनमे वे विशेष वृद्धि नहीं कर सकते 
हें । जैसे देवोके देशावधि है थे उसे परमावधि सर्वावधि नहीं कर 
सकते | हों, यह अवश्य हे जेंसे उनके मिथ्यादर्शनका उदय हो तब 
उनका ज्ञान मिथ्याज्ञान कहलावेगा। सम्यग्दशनके हो जानेपर 
सम्यस्ञान हो जावेगा | परन्तु देव पर्यायमे संयमका उदय नही। 
अत्तः आपयाय वही अविरत अवस्था रहेगी | 

मनुष्य पर्याय ही की विल्क्षण महिमा हैं जो सकलसंयस 
धारण कर वह संमार वन्यन विनाश कर सकता है | यदि संसारका 
नाश होता है तब इसी पर्यायर्म होता है अतः इस पर्यायकी महत्ता 
संयमसे ही है । हम निरन्तर संसारकों यह उपदेश देते हैं कि 
मनुष्य जन्म पाकर इसकी साथ्थकता इसीमे है कि ऐसा उपाय करो 
जिससे फिर संसार बन्धनमे न बेंवना पड़े | इस उपदेशका तात्पये 
केवल सम्यर्द्शनसे नहीं; क्योंकि सम्यस्दर्शन तो चारों गतियोमें 
होता है। केवल इस को प्राप्त किया तब क्या विशेषता हुई। अतः 
इससे उत्तर संयम धारण करना ही इस पर्यायकी सफलता है। 

आजकल बड़े बड़े विद्वान यह उपदेश देते हें कि स्वाध्याय 
करो। यही आजमकल्याणका मार्ग हे। उनसे यह प्रश्न करना 
चाहिये महानुभाव | भगवन  विद्वच्छिरोमणि ॥ आपने आजन्म 
विद्याम्यास किया, सहस्तोकों उपदेश दिया, स्वाध्याय तो आपका 
जीवन ही है, हम जो चलेंगे सो आपके उपदेश पर चलेगे। परन्तु 
देखते है आप स्वयं स्वाध्यायके करनेका छुछ लाभ नहीं लेते । 
अत; हमको तो यही श्रद्धा है कि स्वाध्यायके करनेसे यही लाभ 
होगा कि अन्यकों उपदेश देनेमे पट हो जावेंगे। सो प्रायः जितनी 
बातोका उपदेश आप करते है हम भी कर देते हैं। प्रत्युत एक 
बात हम लोगोसे विशेष है कि हम आपके उपदेशसे दान करते 
हैं। अपने बालकोंकों यथाशक्ति जैनधर्मका ज्ञान करानेका प्रयत्न 


| 
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करते हैं | परन्तु आपमें बह वात नहीं देखी जाती। आपके पास 
चाहे पचासों हजार रुपया हो जावे परन्तु आप उसमेसे दान न 
करेंगे। अन्यकी कथा छोड़िये आप जिन विद्यालयों द्वारा विद्वान 
हुए, उनके अथे कभी १००) नहीं भेजे होगे | मिजकी बात छोड़ो 
अन्यसे यह न कहा होगा कि भाई | हम तो अंम्ुक विद्यालयसे 
विद्वान्‌ हुए उसकी सहायता करनी चाहिये | तथा जगतको उपदेश 
धर्म जाननेका देवेगे परन्तु अपने वालकोंकों एम० ए० ही बनाया 
होगा । धर्म शिक्षाका मिडिल भी न कराया होगा। अन्यकों मय 
मास मधुके स्यागका उपदेश देते हैं | आपसे कोई पूछे कि आपके 
अष्टमूल गुण है तो हँस देवेगे। व्याख्यान देते देते पानीका 
गिलास कई बार आ जावे तो कोई बड़ी बात नहीं। हमारे श्रोता- 
गण भी इसीमे प्रसन्न हैं कि पं० जीने सभीका प्रसन्न कर लिया | 
यदि यह पण्डित वर्ग चाहे तव समाजका बहुत कुछ हित कर 
सकता है। जो पण्डित है वे नियम कर लेवें कि जिस विद्यालय 
से हमने आरम्मप्ते विद्याजन किया है ओर जिसमे अन्तमे स्नातक 
हुए, अपनेको कृतज्ञ बननेके लिये २) प्रतिशत दवबेंगे। १) प्रतिशत 
प्रारम्भके विद्यालयके लिये तथा १) प्रतिशत अन्तिम विद्यालयकों 
ग्रतिमास भिजवाबेंगे । यदि २००) मास उपाजेन होता होगा तव 
२॥) २॥) .अतिमास सिजवाबंगे। तथा १ वर्षमे ०० दिन दोनों 
विद्यालयोके अर्थ देवेंगे। अथवा यह न दे सकें तब कमसे कम 
जहाँ जाबे उन विद्यालयोका परिचय तो करा देवें। जिनको १००) 
से कम आय हो वह प्रतिवर्ष ५) ५) तो अपनी संस्था मातेश्वरीको 
पहुंचा देवे। तथा यह भी न बने तब संसारमे एक वर्षेमे कमसे 
कम जिस भांसके हो वहाँ रहकर लोगोमे धर्म अचार तो 
कर देवें। । 
त्यागियोंकी बात कौन कहे ९ बह तो त्यागी हैं। किसके 


२६३ स्यागियों शौर विद्वानों से 


प्यागी है ? सो दृष्टि डालिये तो पता चलेगा। उ्यागी वर्गको यह 
उचित है जहाँ जावे वहाँ पर यदि विद्यालय हो तब ज्ञानाजेन करें। 
केवल हल्दी, धनियों, जीरेऋ त्यागम ही अपना समय न वितायें। 
गृहस्थाके चालक जहाँ अध्ययन करते हे वहाँ अध्ययन करे तथा 
शात्र समामे यदि अच्छा विद्वान हा ता उसके द्वारा शाख्र प्रवचन 
प्रणालीकी शिक्षा लेचें। केबल शिक्षा प्रणाली ही तक न रहे किन्तु 
संसारक उपकारम अपनका लगा ढवे | यह ता व्यवहार है। अपने 
उपकारम इससे लीन हा जाबे कि अन्य वात ही ज्पयोगसे 
नआवे। 
कल्याणका मार्ग पर पदाथ्ोति भिन्न जो निन्न द्रव्य है उसीसे 
रत हो जाना है । इसका अथ्थ यह है जा परमे रागद्वप विकल्प होते 
हैं। उसका मृल कारण मोह है। य्रढि माह न हो तव यह वस्तु 
मेरी है यह भाव भी न हो तथ उसमें राग हो यह सवंधा नहों हो 
सकता | प्रेम तभी हाना है जब उसमे अपने अस्तित्वकी कल्पना 
की जाव | देखो। प्रायः मनुष्य बहत हैं हमारा विश्वास अमुक 
प्मम है । हमारी तो प्रीनि इसी धर्समे है । विचार कर देखो प्रथम 
उस धमकी निञज्रका मानना भी तो उसमे प्रम हुआ । ओर यदि 
धर्मका निञ्रका ने माने तब उसमें अनुराग होना असम्भव है। 
यही कारण है कि एक घर्मचाला अन्य धर्मपते प्रेम नही करता | अतः 
जिनका आत्मक्रल्याण करना है वे आत्मासे राग करे, जो आत्मा 
नहीं उनप्े राग न करें ओर न द्वप करे। आत्मा एक द्रव्य है, 
ल्वानदर्शनबाला है, बल्कि यह भी व्यवहार है। ज्ञान-दशनके 
विकल्प न्वापशम नानमे हात है । 


श्र्त्त पत्नमा | 
बि० सें० २०५०८ 


द्रव्य और उसके परिणामका कारण 


“अहंग्रत्ययवेधत्वाजी वस्पास्तित्वमन्वयात्‌ । 
एको दरिर! एकः श्रीमानिति च कम्मेण: ॥! 
मै सुखी हूँ, दुःखी हूँ, इत्यादि अत्ययसे जीवके अस्तित्वका 

साज्ञात्कार होता है तथा अस्न्रयसे भी इसका प्रत्यय होता है. कि 

वही देवदत्त है जिसे मेंने मथुराम देखा था। अब यहाँ देख 
रहा हूँ इस ग्रत्ययसे भी आत्माके अस्तित्वका निर्णय होता है तथा 
कोई तो श्रीमान देखा जाता है, कोई दरिद्र देखा जाता है, इस 
विभिन्नतामे कोई कारण होना चाहिये | यह विपसता निहतुक नहीं, 
जो हेतु है उसीको कर्मनामसे कहा जाता है | नाममे विवाद नहीं- 
चाहे कम कहो, अद्ृष्ट कहो, इश्वर कद्दो, खुदा कद्दी, विधाता कहा 
जो आपको रुचिकर हो परन्तु यह अवश्य भानना कि यह 
विभिन्नता निमेल नहीं। त्तथा यह भी मानना पड़ेगा कि जो यह 
दृश्यमान जगत हैं वह कंबल एक जीवका परिणाम नहीं | यदि 
केवल एक पदार्थका दो तव उसमे नानात्व कहॉसे आया ९ नानात्व 
का नियामक द्रव्यान्तर होना चाहिये। केवल पुद्गलमे यह शब्दादि 
चयायें नहीं होती। जब पुदूगल परमाणुओकी वन्धावस्था हो 
जाती है तभी यह पायें होती हैें। उस अचस्थामे पुद्गल 
परमाणुओंकी सत्ता द्रव्यरूपसे अवाधित रहती है। शब्दादि 
पर्यायें केवल परमाणुओंकी नही किन्तु स्कन्ध पर्योयान्त परमाणुओं 
की हैं। इसी तरह जो रागादि पर्यायें हैं. बह उद्यावस्थापन्न जो 
कमे उसके सद्भावमे ही रागादि पर्यायें जीवमें होती है। यदि ऐसा 
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न माना जावे तव रागादि परिणाम जीवका पारिणामिक भाव हो 
जाबे। ऐसा होनेसे संसारका अभाव हो जावे । यह किसीको इृष्ट 
नहीं। किन्तु प्रत्यक्षते रागादि भावोका सद्भाव देखा जाता है। 
इससे यही तत्त्व निगत हो ता है कि रागादि भाव औपाधिक है । जैसे 
स्फटिक मणि स्वच्छ हैं किन्तु जब स्फटिक मणिके साथ जपापुष्पका 
सम्बन्ध होता ह. तव उसमे लालिसा प्रतीत होती हैं। यद्यपि 
स्फटिक मणि स्त्रयं रक्त नहीं किन्तु निमित्तको पाकर रक्तिमासय 
प्रत्ययका विपय होती है| इससे यह समझे आता है कि स्फटिक 
सणिऊे निमित्तकों पाकर लाल जान पड़ती है, बह लालिमा स्ेथा 
असत्य नहीं। एसा सिद्धान्त हे कि जो द्रव्य जिस कालमे जिस 
रूप परिणमती है उस कालमे तन्मय हो जाती है। श्री छुन्दझुन्द 
महाराजने स्वयं प्रवचचनसारम लिख! हेल्‍ 
'पणादि जेण दव्ब॑ तक्‍्काले तम्मयत्ति पण्णत्त | 
तम्हा धम्मपरिणदं आदा धम्मो मुणेदव्वों ॥ 

इस सिद्धान्तसे यह निप्कपे निकला कि आत्मा जिस समय 
रागादिमसय परिणमेगा उस कालमे नियमपे उस रूप ही है तथा 
पर्याय दृष्टिसे उन्ही रागादिका उस कालमे सोक्ता होगा, जो भाव 
करेगा बर्तेमानमे उसीका अनुभवहोगा जल शीत है। परन्तु अग्निके 
सम्बन्धसे उप्ण पर्यायकों प्राप्त करता हैं। यद्यपि उसमे शक्ति 
अपेक्षा शीत हानेकी योग्यता है परन्तु बतेमानमे शीत नहीं । यदि 
कोई उसे शीत मानकर पान करे तव दुग्ध ही होगा। इसी प्रकार 
अदि आत्मा चतेमानमे रागरूप हे तव रागी ही है । इस अवस्था 
में वीतरागताका अनुभव होना असम्भव ही हे। उस कीलमे 
आत्माको रागादि रहित मानना मिथ्या हे। यद्यपि रागादि 
परिणास परनिमित्तक हैं अतए्व ओपाधिक हैं, नाशशील हैं 
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परन्तु वर्तमानम तो ओष्ण परिणत अयःपिण्डवत्‌ आत्मा तन्मय 
हो रहा है। अर्थात्‌ उन परिणामोके साथ आत्माका तादाल्य हो 
रहा है । इसीका नाम अनित्य तादात्म्य हैं। यह अलोक कथन 
नहीं । /जिस कालमे एक मनुष्यने मद्यपान किया वर्तेमानमें जब 
वह सनुप्य सद्यपानके नशासे उन्मत्त होगा तव कया वर्तमानमे 

वह मनुष्य उन्मत्त नही १? अवश्य उन्मत्त है। किन्तु किसीसे आप 
प्रश्न करे कि सनुष्यका लक्षण क्‍या है ? तव क्या वह उत्तर देने- 
बाला यह कह सकता है कि मनुष्यका लक्षण उन्मत्तता है ९ नहीं। 
उससे आप क्या यह कहेगे कि उत्तर ठीक नहीं ? नहीं कह सकते; 
क्योकि मनुष्यकी सभी अवस्थाओमे उन्मत्तताकी व्याप्ति नहीं! 
इसी तरह आत्माम रागादि भाव होने पर सी (आत्माका लक्षण 
रागादि नहीं हो सकता क्योकि आत्माकी अनेक अबस्थाएँ होती 
है| उन सबमे यह रागादि भाव व्यापक रूपसे नहीं रहतो, अतः 
यह आत्माका लक्षण नहीं हो सकता। लक्षण वह होता है जो सभी 
अवस्थाओमे पाया जावे। ऐसा लक्षण चेतना ही है। यद्यपि 
रागादि परिणाम तथा केवलज्ञानादि भी आत्मा हीमे होते हैं 
परन्तु उन्हे लक्षण नहीं माना जाता; क्योंकि वे पर्याय विशेष हैं। 
व्यापक रूपसे नहीं रहती | चेतना ही आत्माका एक ऐसा गुण है 
जो आत्माकी सभी दृशाओमे व्यापक रूपते रहता है। आत्माकी ' 
दो अंबस्थाएँ है--संसारी ओर भुक्त । इन दोनोमे' चेतना रहती है। 
इसीसे अम्ृतचन्द्र स्थामीने लिखा है -- 

“अनाधनन्तमचर्ल स्वसम्वेधमिद॑ स्फुटम्‌ । 
जीवः स्वयं तु चैतन्यमुच्चैथकचकायते ॥।” 


जीव नामक जो पदार्थ है वह स्वयं सिद्ध है तथा पर निरपेक्ष 
अपने आप अतिशय कर चकचकायमान--पकाशमान हो रहा है । 
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केसा है ९ अनादि है, कोई इसका उत्पादक:नहीं, अतएव अनादि 
है, अतएव अकारण है, जो वस्तु अनादि अकारण है वह अनन्त 
भी होती है तथा अचल है । ऐसे अनादि अनन्त तथा अचल अजीब 
द्रव्य भी हैं। इससे इसका लक्षण स्वसंवे्य भी है यह स्पष्ट है। 
जीव नामक पदार्थमे अन्य अजीवोंकी अपेक्षा चेतना गुण ही भेद 
करनेवाला है । वही गुण इसमें विशद है । जो सव पदार्थोकी ओर 
निजकी व्यवस्था कर रहा है | इसगुणको सभी मानते है परन्तु कोई 
गुणको उससे सर्वथा भिन्न मानते है, और कोई गुणसे अतिरिक्त 
अन्य द्रव्य नहीं, गुणगुणी सर्वथा एक है एसामानतें हैं। कोई चेतना 
तो जीवमें मानते है परन्तु बह/ज्ेयाकार परिच्छेद्से पराडमुख रहता 
है। प्रकृति ओर पुरुषके सम्वन्धसे जो चुड्धि उत्पन्न होती है उसमे 
चेतनाके संसगसे जानपना आता है ऐसा मानते हैं। कोई कहता है 
कि पदाथे नाना नहीं एक ही अद्वेत तर्ब है, वह जब सायावच्छिन्न 
होता है तव यह संसार होता है। किसीका कहना है कि जीव 
नामक स्वतन्त्र जीवकी सत्ता नहीं। पथिबी, जल, अग्नि, वायु, 
आकाश इनकी विल्क्षण अबस्था होती है। उसी समय यह जीव 
रूप अवस्था हो जाती है। यह जितने सत हैं सर्वेथा मिथ्या 
नहीं। जेनद्शेनमे अनन्त गुणोंका जो अविष्बग्माव सम्बन्ध है 
वही तो द्रव्य है। वह गुण आप्मीय आत्तीय स्वरूपकी अपेक्षा 
मिन्न भिन्न है परन्तु कोई ऐसा उपाय नहीं जो उनमेसे एक भी 
गुण प्रथक हो सके । जैसे पुद्गल द्रध्यमे रूप-रस-गन्ध-स्पर्श गुण 
हैं, चज्लुरादि इन्द्रियोसे प्रथक प्रथक ज्ञानमें आते हें, परन्तु उनमे 
कोई प्रथक करना चाहे तो नहीं कर सकता । व सव अखण्डरूप 
से विद्यमान हैं। उन सब गुणोकी जो अभिन्न प्रदेशता है उसीका 
नाम द्वेव्य है। अतए॒व प्रवचनसारमे श्री झुन्दकुन्ददेवने 
लिखा है-- ४ 
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“पत्थि विणा परिणाम अत्थो अत्थं विणेह परिणाम । 
दब्बगुणपञ्जयत्थी अत्थित्तणिप्षणो. .....” 


परिणामके विना अर्थकी सत्ता नहीं तथा अर्थेक्ते बिना परिणाम 
नहीं। जैपते दुस्घ, दधि, थी, छांछ इनके विना गोरस इुछ भी 
सत्ता नही रखता। इसी तरह गोरस न हो तव इन दुम्धादिकी 
सत्ता सी नहीं। एवं यदि आत्माके विना ज्ञानादि गुणोंका कोई 
अस्तित्व नही । विना परिणामीके परिणामका नियामक कोई नहीं। 
हाँ यह अवश्य है कि ये गुण सर्वेदा परिणामशील हैं किन्तु 
अनादिसे आत्मा कर्मेसि सम्बन्धित हैं इससे इसके ज्ञानादि गुणोंका 
विकाश निमित्त करणोके सहकारसे होता है । होता उसीमे है परन्तु 
जैसे घटापपत्तिकी योग्यता मृत्तिकामे ही होती है। परन्तु छुम्भकारके 
व्यापारके बिना घट नहीं वनता, कलशकी उत्तत्तिके अनुकूल 
व्यापार छुम्भकारमसे ही होगा फिर भी मिद्ठी अपने व्यापारसे घट- 
रूप होगी । छुम्भकार घटरूप न होगा। उपरादानकों सुख्य मानने- 
वालोका कहना है कि छुम्मकारकी उपस्थिति वहाँवर जब मिद्टीमे 
घट पर्यायको उपपत्ति हो ती है, स्वयमेव हो जाती | यहाँवर यह कहना 
है कि घटोत्पत्ति स्वयमेव मिट्टीमें होती है इसका क्या अर्थ है ? 
जिस समय मिट्टीमे घट होता है उस कातलमे क्या छुम्भकारादि 
निरपेक्ष घट होता है या सापेक्ष ? यदि निरपेक्ष घटोस्पत्ति होती है 
तव तो एक भी उदाहरण वताओ जो सृत्तिकामे छुम्भकारके व्य|पार 
विना घट हुआ हो, सो तो देखा नहीं जाता। सापेक्ष पक्षको 
अद्जीकार करोगे तब स्वयमेव आ गया कि छुम्भकारके व्यापार 
बिना घटकी उत्पत्ति नहीं होती। इसका अर्थ यह है कि छुम्मकार 
घटोलत्तिमे सहकारी निमित्त हे | जैछे आध्मामे रागादि परिणाम 
होते हैं, आत्मा द्वी इनका उपादानकर्ता है परन्तु चारिजमोहके 
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विना रागादि नहीं होते। होते आत्मा में ही हैं परन्तु विना 
कर्मोद्यके ये भाव नहीं होते। यदि निमित्तके बिना ये हों तब 
आत्माके त्रिकाल अवाधित स्वभाव हो जावे सो ऐसे ये भाव 
नही, इनका विनाश हो जाता है अतः यह मानना पड़ेगा कि वे 
आत्माका निज भाव नही । इसका यह अर्थ नहीं कि ये भाव 
आप्माके होते ही नहीं, होते तो हैं परन्तु निमित्त कारणकी 
अपेक्षासे नही होते यदि ऐसा कहोगे तव आत्मामे मतिज्ञानादि जो 
चार ज्ञान उत्पन्न होते है वे भी तो नैभित्तिक हैं, उनको भी 
आत्माके सत मानों । यह भी हमे इष्ट है, हम तो यहाँ तक मानने- 
को प्रस्तुत है कि क्ञायोपशमिक, औदायिक, ओऔपशमिक जितने 
भी भाव हैं व आत्माके अस्तित्वमे सबेदा नहीं होते। उनकी 
कथा छोड़ो, क्षायिक भाव भी तो क्षयसे होते हैं वे भी अवाधित 
रूपसे त्रिकालमे नहीं रहते अतः वे भी आत्माक्रे लक्षण नहीं। केवल 
चेतना ही आत्माका लक्षण है| यही अवस्थित त्रिकालमे रहता है। 
इसी भावको प्रथक करनेवाला एक ग्छोक अष्टावक्र गीतामे अष्टाचऋ 
ऋपिने लिखा हे-- 


“ताहं देहो न में देहो जीवो नाहमहं हि चित्‌ । 
अयमेव हि में बन्धो मा स्पाज्जीविते स्पुहा ॥ 


मै देह नहीं हूँ, और न मेरा देह है, और न मैं जीब हूँ, मे 
तो चित्‌ हूँ, अर्थात्‌ चैतन्य गुणवाला हूँ, यदि ऐसा वस्तुका निज 
स्वरूप हे तव आत्माको वन्ध क्यो होता है ? इसका कारण हमारी 
इस जीवमें स्प्ृद्म है। यह जो इन्द्रिय, मन, बचन, काय, श्वासोच्छुबास 
ओऔरआयु प्राणवाले पुतलेमें हमारी स्प्रह्म हेयही तो वनन्‍्धका मूलकारण 
है । हम जिस पर्यायमे जाते हैं उसीको निज मान बैठते है | उसके 
अस्तित्वसे अपना अस्तित्व मानकर पर्यायबुद्धि होकर सब व्यव-- 
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हार पर्यायके अनुरूप प्रव्नत्ति करते करते एक पर्यायकों पूणेकर 
पर्यायान्तरको प्राप्न करते है। इससे यही तो निकला कि हम पर्याय 
बुद्धिसे ही अपनी जीवन लीला पूण करते है। श्रीपद्नास्तिकायमे 
भी श्री छुन्दकुन्ददेवने लिखा है-- 


गद्मिधिगदस्स देहों देहादिंदियाणि जाय॑ते। 
जो खल॒ संसारत्थो जोवो तत्तो दु होदि परिणामों ॥ 
प्रिणामादो कर्म्मं कम्मादों गदिसु होदि गदी | 
गद्मिधिगदस्स देहो देहादो इंदियाणि जायंते॥ 
तेहिं दु विसयग्गहर्ण तो रामो दोसो वा ॥ 
जायदि जीवस्सेव भावों संसारचकवालम्मि | 


जो संसारमे रहनेवाले जीव है. उनके स्विग्घ परिणाम होता 
है, परिणामोंसे कमंका वन्ध होता है, कर्मत्ते एक गतिसे अन्य 
गतिमे जीव जाता है । जहाँ जाता है वहाँ देहका ग्रहण करता हे, 
विषय ग्रहणसे रागादि परिणामोंकी उत्पत्ति होती हैं। फिर 
रागांदिसे कम और कर्म ते गति, गत्यन्तर ग़मन फिर गत्वन्तर 
गमनसे देह, देहसे इन्द्रियों, इन्द्रियोसे विषय अहण;: विषयोसे 
स्निग्ध परिणाम, परिणामोंपे कम, कर्मसे वही प्रक्रिया इस तरह 
यह संमार चक्र वरावर चला जाता है। यदि इसको सिटाना है 
तब यह जो प्रक्रिया है उसका अन्त करना पड़ेगा। इस प्रकियाका 
मूल कारण स्निग्ध परिणाम है उसका अन्त करना ही इस सब- 
“चक्रके विध्वंशका मूल हेतु है। इसको दूर करनेके उपाय बड़े बड़े 
महात्माओंने वतलाए हैं । आज संसारमे जितने आयतन धर्मके 
दिखते हैं ।इसी चक्रसे बचानेके हैं। किन्तु अन्तरज्ञ' हि डालो तब 
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यह सभी उपाय पराश्रित हैं। केवल स्वाश्रित उपाय ही स्वार्जित 
संसारके विध्बंशका कारण हो सकता है। जैसे शरीरमे यदि अन्न 
खाकर अजीणे हो गया है तो उसके दूर करनेका सर्वोत्तम उपाय 
यह हे कि उदरसे पर द्रव्यका जो सम्बन्ध हो गया है उसे प्रथक 
कर दिया जाबे तो अनायास ही नीरोगताका लाभ हो सकता है। 
मोक्षमार्गम भी यही प्रक्रिया है। अपि तु जितने कार्य है उन सबकी 
यही पद्धति है । यदि हमे संसार वन्धनछे मुक्त होनेकी अभिलापा 
है तो सबसे प्रथम हम कोन है ? हमारा कया स्थरूप है ? वतमान 
क्या है ? संसार क्यो अनिष्ट हे १ जब तक यह निणेय न हो जावे 
तब तक उसके अभावका प्रयत्न करना हो ही नही सकता। अतः 
यह आत्मा क्या हे ९ यह हम ग्रारम्भमे ही वर्णन कर चुके हैं उसकी 
जो अवस्था हमे संसारी बना रही है उससे मुक्त होनेकी हमारी 
इच्छा है तव केवल इच्छा करनेसे मुक्तिके पात्र हम नहीं हो 
सकते। जैसे अग्निके मिभित्तसे जल उप्ण हो गया है अब हम 
माला लेकर जपने लगे 'शीत स्पशवज्जलाय नमः तत्व अनर्प 
कालमें भी जल शीत न होगा। उप्ण स्पर्शको दूर करनेसे हो 
जलका शीत स्पर्श होगा । इसी तरह हमारी आत्मामे जो रागादि 
विमाय परिणाम है उनके दूर करनेके अर्थ श्री बीतरागाय नमः 
यह जाप असंख्य कल्प भी जपा जावे तो भी आत्मामे बीतरागता 
न श्रावेगी किन्तु रागादि निवृत्तिसे अनायास वीवरागता आ 
ज्ञावेगी। वीतरागता नवीन पदाथ नहीं यह आत्मा परपदार्थत्त 
मोद करता है । मोह क्या वस्तु है ? जिसके उदयसे परमे निजत्व 
बुद्धि होती है वही मोह हैं। परकी निज मानना यह अज्ञान साव 
है। अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान है इसका मूल कारण मोहका उदय है। 
ज्ञानावरणका क्षयोपशम ज्ञानसे होता है परन्तु विपयेय होता है 
जैसे शुक्तिकामे रजतका विश्वम होता है। यद्यपि शुक्ति रजत नहीं झो 
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गई परन्तु दूरत्व चाकचिक्यादि कारणोंप्ते श्रान्ति हो जाती है, 
ज्रान्तिका कारण दूरजादि दोप हैं जैपे कामला रोगी जब शड्जको 
देखता है तब पीतः शट्ठ/ ऐसी प्रतीति करता है। यद्यपि शह्डमे 
पीतता नही यह तो नेत्रमे कामला रोग होनेसे शट्डमे पीतरव 
भासमान है । यह पीतता कहाँसे आयी ९ तब यही कहना पड़ेगा 
कि नेत्रमें कामला रोग है वही इस पीतत्व ज्ञानका कारण हुआ। 
इसी प्रकार आत्मामे जो रागादि होते हैं. उनका मूल कारण मोह- 
नीय कर्म है। उसके दो भेद है--एक दश्शनमोह दूसरा चारित्रमोह। 
उसमें दर्शनमोहके उदयसे मिथ्यात्त्र और चारित्रमोहके उदयसे 
रागद्वेप होते है। उपयोग आप्माका ऐसा है कि उसके सामने जो 
भी आबे उसका ग्रतिभास होता है। जैसे नेत्रके समक्ष जो वस्तु 
आती है उसका ज्ञान करा देता है यहाँ तक तो कोई आपत्ति नही 
परन्तु जो ज्ञानमें आवे उस पदार्थकों आत्मीझः मान लेना ही 
मिथ्या अभिप्राय है । संसारमें देखा जाता हे कि जो पर बस्तुको 
निज मानता है उसे लोग ठग कहते हें परन्तु यह चोंद्रापन छूटना 
सहज नही | अच्छे अच्छे जीव परको निज मानते हैं और उन 
पदार्थोकी रक्षा भी करते हैं किन्तु अभिप्रायमे यह है कि यह हमारे 
नहीं अतएव उन्हे सम्यरक्ञानी कहते हैं। मिथ्यादृष्टि जीव उन्हें 
निज मान अनन्त संसारके पात्र होते है । समकमे नहीं आता यह 
विपमता क्‍यों ९ विषमताका मिटना सहज नहीं स्वयमेष मिटती 
है या कारण कूटसे । यदि स्वयमेव॒ मिटती है तब उसके मिटानेका 
जो प्रयास है वह व्यथ है। पुरुपार्थ तो श्रायः सभी करते है परन्तु 
सभी सफल मनोरथ क्यों नहीं होते ? तब यही उत्तर होगा कि 
जिसने यथाये प्रयास नही किया उसका कार्य सफल नहीं हुआ | 
फिर कोई प्रश्न करे कि अन्तरड्रसे तो चाहता है परन्तु प्रयास 
अनुकूल नही बनते, इनमे कारण क्या है छुछ बुद्धिमे नहीं आता । 
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अन्ततोगत्वा यही उत्तर मिलता हे कि जब जीवका कल्याण होनेका 
समय आताहे अनायास कारण कूट जुड़ जाते हैं। कोन चाहता कि 
आऊइुलता हो ओर हम दुःख पात्र बने फिर भी जो नहीं चाहता 
होता है और जो चाहता है वह नहीं होता। यह प्रश्न 
हरएक करता ह,उत्तर भी लोग देते ह किन्तु अन्त अकासल्य उत्तर 
नही मिलता । अत्त; इन भोकटोक्े चक्रमे न पढ़कर जितनी चेष्ठ 
करो निवृत्तिके ऊपर हृष्टिपात कर करा । अन्यरकी कथा छोड़ो यदि 
तीव्रोदयम मिथ्यात्व रूपमे काये किये गये उनमे सी यही भावना 
करो कि अब न करने पड़े। मेरी तो यह श्रद्धा ह कि कोई भी 
कार्य करो चाहे वह शुभ हा, चाहे अशुभ हो, यही भावना मानों 
कि अब फिर न करना पड़े। जेप्ते मन्द कपायोके उदयमे पजनादि 
कार्य करन पड़ते हैं उनमे यह भावना रखो कि हे भगवान्‌ | अब 
कालान्तरमें यह न करनापड़े | सिथ्याज्ञानी ओर सम्यरक्षानीमे यही 
ते अन्तर है. कि मिथ्याज्ञानी जीव शुभ कार्याको उपादेय मानता 
है, सम्यस्यानी ऋण जान अदा करता हैं, यही विपमता दोनोमे है । 
इस विपमताका बारण होना कठिन है। यही कारण है कि अनन्त 
जन्म तप करते करते द्वव्यलिगसे मोक्ष नहीं होता । इसका मूल 
अभिप्रायकी ही मलिनता तो ह। इस अभिप्रायकी मलिनताको 
मिटानेवाला यह आत्मा स्वयं प्रयत्शील हा सिट सकती है| यदि 
यह न होता तो मोक्षमार्ग ही न हाता। जब आध्मामे अचिर 
शक्ति है तव उसका उपयोग आत्मीय यथार्थ परिणतिके लिए क्‍यों 
न किया ज्ञाय ? जो आस्मा जगनकी व्यवस्था करनेसे समथ हे 
आत्मीय व्यवस्था न कर सरे, समझसे नहीं आता किन्तु हम 
उस ओर लक्ष्य नहीं ठते। यहाँगर इस शड्भाकी अवकाश नहीं कि 
नत्र पदाथान्तरोंकों जानता है परन्तु अपनका नहीं जानता । इसका 
उत्तर यह है कि जब नेत्र अपनेका देखना चाह तब एक दपणका 


श्प्न 
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समक्ष रबखे उसमे जब मुखका प्रतिविभ्व पड़ता है तथ नेत्रकी 
आकृतिका वोध हो ज्ञाता है। यह भी तो नेत्नने दिखाया। जब 
ज्ञान घटादि पदार्थकों देखता है तव उनकी व्यवस्था करता है ओर 
ज़ब स्वोन्मुख होता है तव यही तो विकल्प होता है कि जो घटादि 
देखनेवाला है वही तो मै हूँ। परसार्थसे ज्ञान-वाह्म घटादिकोकी 
व्यवस्था नहीं करता किन्तु आनमे जो विकल्प हुआ उसको जानता 
है और उसीकी व्यवस्था करता है. अर्थात्‌ ज्ञानमे जो अर्थाकार 
विकरप हुआ ज्ञान उसी ज्ञानकी पर्यायका संबेदन करता हैं तव 
इसका यही तो अथे हुआ कि ज्ञानने अपने स्वरूप ही का वेदन 
किया | इस तरह शेय ओर ज्ञानकी व्यवस्था है ओर यह व्यवस्था 
अनादिसिे चली आई है । अनन्तकाल पर्यन्त रहेगी। किन्तु इस 
व्यवस्थामें जो हमारी परको निज माननेकी पद्धति है वही पद्धति 
रागह्पकी उत्पादक है अतः जिन्हें अपनेको संसार बन्धनमे रखना 
बृष्ट है उन्हें इस मान्यताको अपनाना चाहिये। यद्यपि किसीकों 
यह इष्ट नही कि इस जालमे हम रहें परन्तु अनादिसे हमारी 
मान्यता इतनी दूपित है जिससे निजको जानना ही असम्भव है । 
जैसे जिस मनुष्यने खिचड़ीका मोजन किया है उससे केवल चावलका 
स्वाद पूछो तो नहीं बता सकता। इसी तरह मोहके उदयमे जो 
ज्ञान होता है उसमे परफो निज माननेकी ही मुख्यता रहती है। 
यद्यपि पर निज नहीं परन्तु क्या किया जावे | जो निर्मल दृष्टि है 
बह मोहके सम्वन्धसे इतनी मलिन हो गई है कि निञ्रकी.ओर 
जाती ही नहीं । इसीके सद्भात्रमे यह दशा जीवकी हो रही है कि 
उन्मत्त पान करनेवालेकी तरह अन्यथा प्रवृत्ति करता है । अत 
चक्रले वचनेके अथ परमे ममता त्यागों । केवल बचनोंसे व्यवहार 
करनेसे ही सन्‍्तोप मत कर लो। जो मोहके साधक हैं उन्हें 
त्यागो। जैसे पद्नेन्द्रियोंके विषय त्यागनेसे ही इन्द्रिय विजयी 
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होगा। कथा करनेसे कुछ तत्त्व नही निकलता। वात असलमे यह है 
कि हमारे इन्द्रियजन्य ज्ञान है, इस जानमे जो पदाथे भासमान 
होगा उसी ओर तो हमारा लद्ष्य जावेगा। उसीकी सिद्धिके लिये 
हम ग्रयास करेंगे चाहे बह अनथथंकी जड़ हो | अनथेकी जड़ वाद्य 
वस्तु नहीं । वाह्य वस्तु तो अध्यवसानमे विपय पड़ती है। वाह्म 
वस्तु वन्धका जनक नहीं । श्री इुन्दकुन्द देवने लिखा है-- 
“चत्युं पडुच ज॑ पुण अज्य्वसाणं दु होदि जीवाणं | 
ण हि वत्थुदों बधो अज्ञवसाणेण वंधों दु ॥” 

बस्तु को निमित्तकर अध्यवसानभाव जीवोके होता हे किन्तु 
पदाथ वन्धका कारण नहीं। वन्धका कारण तो अध्यवसानभाव 
हैं| यदि ऐदा सिद्धान्त है तब वाह्म वस्तुका परित्याग क्यो कराया 
जाता है ? अध्यवसानके न होनेके अथे ही वाह्म वस्तुका निपेध 
कराया जाता है। वाह्म बस्तुके विना अध्यवसानभाव नहीं होता। 
यदि वाह्य पदार्थके आश्रय विना अध्य्चसानभाव होने लगे तथ 
जैसे यह अध्यवसानभाव होता है कि मै रणमे जाकर बीरसू माताके 
पुत्रकों मारूँगा, यह भी अध्यबसान होने लगे कि वन्ध्या पुत्रको 
मारँँगा, नहीं होता क्योकि सारण क्रियाका आश्रयभूत वन्ध्या सुत 
नहीं हे अतः जिन्हें वन्य न करना हो वाह्म बस्तुका परित्याग कर 
देवे। परमार्थसे अन्तरद्ग मूच्छोका त्याग ही चन्धकी निवृत्तिका 
कारण है। परपदार्थके जीवन-सरण सुख-ढुःखका अध्यवुसान तो 
सर्वथा ही त्याज्य है, क्योकि हमारे अध्यवसानके अनुरूप कार्य 
नही होता | कल्पना करो हमने यह अध्यवसान किया कि अमुक्त 
व्यक्ति वन्धनकों प्राप्त हो और अमुक व्यक्ति संसारसे मुक्त हो 
जावे। हमने तो बन्धन और मोचनका अ्रथ्यव्सान किया ओर 
जिनको वन्धयन ओर मुक्त होना था -उन्होने वंह भाव नहीं किग्रा 
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जिससे वह बन्धन और मोचन अवस्थाको प्राप्त हो जाते । तब 
यहाँपर कारण जो आपने माना था वह तो रह गया परन्तु कार्य 
नहीं हुआ । यह अन्वय व्यभिचार हुआ तथा तुमने बन्धन और 
सोचनका अध्यवसानभाव नहीं किया और उन जीवबोंने उन अध्य- 
वसानशभावोंके करनेसे वन्धन और मोचनका कार्य सम्पन्न कर लिया 
इससे व्यतिरेक व्यभिचार भी हो गया। इससे यह सिद्धान्त निकला 
कि इन मिथ्या विकत्पोंकों स्यागकर यथार्थ बस्तु स्वरूपके निर्णयमें 
अपनेको तन्‍्मय करो । अन्यथा इसी भवचक्रके पात्र रहोगे। तुम 
विश्वको अपनाते हो, इसमे मूल जड़ मोह है जिनके चह नहीं वही 
मुनि हैं। यह अध्यवसान आदि भाव जिनके नहीं है वही महा 
मुनि हैं | वही शुभ और अशुभ कर्मसे लिप नही होते।' ये मिथ्यात्व 
अज्ञान तथा अविरत रूप जो त्रिविध भाव है वही शुसाशुभ कर्म- 
वन्‍्धके निमित्त हैं, क्योंकि यह स्वयं अज्ञानादिरूप हैँ। वही 
दिखाते हैं । जैसे जब यह अध्यवसानभाव होता है इदं हिनस्मिः 
यह जो अध्यवसानभाव है यह अज्ञानमयभाव है और आत्मा सत 
है, अहेतुक है, ज्ञप्तिरूप एक क्रियावाला है ऐसा जो आत्मा है 
उसका और रागढ्वंपके विषाकसे ज्ञायमान हननादि क्रियाओंका 
विशेष भेद ज्ञान न होनेसे, भिन्न आत्माका ज्ञान न होनेसे अज्ञान 
ही रहता है, भिन्न आत्मदर्शन न होनेसे मिथ्यादर्शन रहता है । 
भिन्न आत्माका चारित्र न होनेसे मिथ्याचारित्र ही का सद्भाव 
रहता है। इस तरहसे मोहकर्मके निमित्तसे मिथ्यादर्शन, मिथ्या- 
ज्ञान, सिथ्याचारित्रका सद्भाव आत्मामे है तथा इसी भोहके 
उदयके साथ जब ज्ञानावरणका क्ञयोपशम रहता है “धर्मों ज्ञायतेः 
जब यह अध्यचसान होता है, यह जो ज्ञेयभाव ज्ञाममें आते हैं, 
इनका ओर सहेतुक ज्ञाननय आउ्माका भेदज्ञानन होनेसे, अज्ञान 
विशेष देन न होनेसे अदर्शन, इसी तरह विशेष स्व॒रूपमें चर्या 
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न होनेसे अचारित्रका सद्भाव रहता है। यदि परमाथथैसे विचारा 
जावे तब आत्मा स्वतन्त्र है ओर यह जो स्पर्श-रस-गन्ध-्वर्ण 
वाला पुदुगल द्वव्य है वह स्व॒तन्त्र हैं। इन दोनोंके परिणमन सी 
अनादि कालसे स्वतन्त्र हैं परन्तु इन दोनोंमे जीब द्रव्य चेतन 
गुणबाला हैं और उसमे यह शक्ति है कि जो पदार्थ उसके सामने 
आता हैं उसमे कलकता है, प्रतिभासित होता है। पुदूगलमे भी 
एक परिणमन इस तरहका है कि उसमे भी रूपी पदार्थ कलकता 
है परन्तु वह मेरेसे अतिभासित होता हे यह उसे ज्ञात नहीं। 
आत्मामे जो पदाथे प्रतिभासमान होता है उसे यह भाव होता है 
कि यह पदार्थ मेरे ज्ञानम आये | यही आपत्तिका मूल है। उन 
पदार्थोको अपनानकी प्रकृति मोहके सम्बन्धसे हो जाती है यही 
अनन्त संसारका कारण हाता है। प्रत्येक मनुष्य यह मानता है 
कि पर पदार्थका एक अंश भी ज्ञानसे नहीं आता है फिर न जाने 
उन्हे क्यों अपनाता है ? यही महती अज्नानता है | अत्तः जहाँ तक 
आत्म द्र॒त्यकों आत्मा ही रन देनेकी अपेक्षा जो अन्य रूप 
करनका प्रयास है यही अनन्त संसारका कारण हे। ऐसा कोन 
बुद्धिमान होगा लो यह पर है, यह भेरा है नहीं कह 
सकता ९ एसा सिद्धान्त ह किजो जिसका भाव होता है वह 
उसका सथ है। जिसका जो स्वर होता है बह उसका स्वामी 
है अतः यह निष्कप निकला कि अन्य द्रव्य अन्यका स्व नही तव॑ 
अन्य द्रव्य अन्यका स्वामी नहीं तव अन्य द्रव्य आपका स्वामी 
नहीं। यही कारण ह जो ज्ञानी जीव परको ग्रहण नही करता। मै 
भी ज्ञानी है अतः में सी परकों ग्रहण नहीं करूँगा। यदि मै पर 
द्ब्यको ग्रहण करे तथ यद अजीब मेरा स्व हो जावे और में 
अजीवका स्वामी हो जाऊँगा। अजीवका स्वामी अजीब “ही 
डोगा, उसे अजीब होना पड़ेगा, ऐसा नहीं मै तो ज्ञाता दृष्टा हूँ 
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अतः पर द्रव्यकों ग्रहण नहीं करूँगा । जब पर द्रव्य मेरा नहीं तव 
वह चाहे छिद जावो, भिद्‌ जाबो, चाहे कोई ले जाओ अथवा 
जिस तिस अ्रवस्थाको प्राप्त हो जाओ तथापि पर द्वव्यकों ग्रहण नहीं 
कहूँँगा। यही कारण है कि सम्यसज्ञानी धर्म, अधर्म असतदान 
इनको नही चाहता। धर्म पदार्थ पुण्यको कहते हैं अथोत्‌ जब इस 
जीवके प्रशस्त राग अनुकम्पा परिणाम और चित्तमें अकछुषता 
रूप परिणाम होता है उसी समय इस जीवके पुण्य बन्ध होता है 
अर्थात्‌ तिसकालमे अहत, सिद्ध, साधुके गुणोंमे अनुराग होता है 
इसीका नाम भक्ति है। अर्थात्‌ उनके शुणोंकी प्राप्ति हो यही तो 
भक्ति है । श्री गृद्धपिच्छने यही तो लिखा कि-- हु 


“आ्रोक्षमार्गस्थ नेत्तारं भेत्तारं कर्मभूभृताम। 
ज्ञातारं विश्वतत्वानां वन्‍दे तदगुणलब्धये ॥! 


इसमे यही तो दिखाया है कि तद्गुणका लाभ हमे हो। ऐसा 
सिद्धान्त है कि जो जिस गुणका अनुरागी है वह उसको नमस्कार 
करता है। जैसे श्र विद्याका इच्छुक श्र विद्या वेत्ताको नमम्कार 
करता है । इसी तरह धर्ममे जो चेष्टा अर्थात्‌ धर्म लाभका अनुराग 
यही तो हुआ तथा गुरुओंके पीछे रसिक होकर गमन करना। 
इत्यादि वाक्योंसे यही तो निकलता है कि इन सब वाक्योंमें इच्छा 
ही की प्रधानता है । इच्छा परिग्रह है क्योंकि इच्छाका जनक भोह 
कर्म है। मोहकमेके उदयसे जो भाव होते हैं सामान्यसे वह इच्छा 
रूप पड़ते है । मिथ्यास्वके उदयमे विपरीत अभिम्राय ही तो होता 
है। वह इच्छा रूप ही है। क्रोध कषायके उदयमें परकों अनिष्ट 
करनेकी ही तो इच्छा होती है। तथा मानके उद्यमें अन्यको 
तुच्छ दिखाना अपनेको महान माननेकी ही तो इच्छा रहती है | 
मायाके उदयकालमे अन्तरझ्षमे तो अन्य है, बाह्मसे उसके .विरुद्ध 
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कार्यमे प्रवृत्ति होती है। लोभ कपायका जब उदय आता है तव 
परपदार्थकी अपहरण करनेकी ही तो इच्छा होती है। इसी प्रकार 
हास्य कपायके उद्यमे हास्यका भाव होता हैं, रतिके उदयमें पर, 
पदार्थके निमित्तको पाकर प्रसन्न होता है, अरतिके उदयमे पदार्थों 
के निमित्तसे शोकातुर रहता है, भयके उदयमे भयभीत परिणाम होते 
हैं, जुगुप्साके उद्यम पदार्थोके निमित्तसे ग्लानि रूप परिणपति 
हा जाती है । जब जी वेदका विपाक आता है. तव पुरुपसे रमण 
करनेकी चेष्टा होती है, देवात्‌ पुरुषका सम्बन्ध न मिले तव भावोसे 
पुरुषकी कल्पना कर अपनी इच्छा शान्त करनेकी चेष्टा यह जीव. 
करता है। पुरुष बेदके उदयमे खीसे स्मण करनेकी इच्छा होती है 
निमित्त न मिलनेसे कहपना द्वारा यह प्राणी जा जो अनथे करता 
है बह प्रायः सर्व चिदित हैं । इस तरह नपुंसक वेदके उदयसे 
उसयके स्मणके भाव होते हैं। इनकी इच्छा प्रथम दो बेदबालोकी 
अपेक्षा प्रचल है। इस विपयमे यदि कोई लिखना चाहे तब वहुत 
लिख सकता है। इन इच्छाओसे संसार दुःखी हे। इसीसे भग- 
बानने उच्छाको परिग्रह माना है। जिसके इच्छा नहीं है उसके' 
परिप्रह नहीं है । इच्छा जो है सो अज्ञानमय भाव है । अज्ञानमय 
भाव ज्ञानीके नहीं है, ज्ञानीके तो ज्ञानमय भाव ही होता है। यही 
कारण है कि अज्ञानमय भाव रूप इच्छाके अभावसे ज्ञानी जीव 
धर्मकी उच्छा नहीं करता। ज्ञानमय ज्ञायक भावके सद्भावसे धर्म 
का केबल ज्ञाता दृष्टा है, जब ज्ञानी जीवके धर्मका ही परिमह नहीं 
तथ अधर्मका परिमह तो सर्वथा ही असम्भव है। इसी तरहसे न 
अशनका परिमद है, और न पानका परिम्ह, क्योकि इच्छा परिग्रह: 

है । जानी जीवके इच्छाका परिय्रह नहीं, इनकी आदि देकर जितने 
प्रकारके पर दव्यके भाव हैं. तथा पर द्वव्यके निमित्तसे आत्मामे 
जो भाव होते हैं उन सवको ज्ञानी जीव नहीं चाहता। इस पद्धति: 
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से जिसने सत॒ अज्ञान भावोंकों वमन कर दिया तथा सब पर 
पदार्थोक्के आलम्बनकी त्याग दिया केवल टंकोत्कीणँ एक ज्ञायक 
आवकों अनुभवन करता है। पूर्व कर्मके विपाकप्ते ज्ञानीके उपभोग 
होता है, होओ, किन्तु उसमे राग न होनेसे वह उपभोग परिग्रह 
भावको प्राप्त नही होता । रागादि परिणामके बिना मन, वचन 
और कायके व्यापार अविद्धित्कर हैं। जैसे यदि चूना आदिका 
इलेष न हो तव इंटोंके समुदायसे महल नहीं वनता। परमाथेसे 
विचार किया जावे तब वेद्य-वेद्क सावका एक कालमे समागम 
ही नही, कौन किसको वेदन करे तथा कोन वेद्य हो । जिस कालमे 
वेद्यमाव है उसको वेदन करनेवाला साव त्तों उस समय है नहीं, 
वेद्यणावके अनन्तर ही होगा । जब वेदकभाव होगा उस समय 
वेद्रभावका अभाव हो जावेगा । उसके अभाव होनेपर वेदकमाव 
किसको वेदन करेगा ? कदाचित्‌ यह कहो कि वेद्यमावके अनन्तर 
जो अन्य वेद्यसाव होगा उस्ते वेदन करेगा तावत्‌ वेदन करनेवाला 
जो वेदकभाव है वह नाश हो जावेगा । कौन वेद्यमावकों वेदन 
करेगा। यह कहना भी अच्छा नहीं कि वेदकसावके अनन्तर 
होनेवाला जो वेदकभाव है वह उप्ते वेदन करेगा | तव उस कालमें 
वेदमाव नहीं करेगा । इस प्रकारकी अनवस्था कार्यसम्पादिका 
नहीं हो सकती | अतः इस वेद्यनेदकभावके चक्रको त्याग आप्मां 
को निज ज्ञायक सावके ऊपर ही निर्भर रहना चाहिये । परसार्थसे 
विचार किया जावे सव पद्ाथे नियमसे परिणमनशील है। सब 
पदार्थोका परिणमन अपने अपनेमे हो रहा है, किसी पदार्थका 
अंश भी किसी दूसरे पदाथेमें नहीं जाता | यह जीव उनका ज्ञाता 
द्रष्टा वतता है, इतना ही नहीं किसीको अपनाता है, किसीकों 
रागका विपय करता है, किसीका ढंषका विषय करता है इस तरह 
घर पदार्थोकी व्यवस्था कर इंश्वर बननेका दावा करता है, कोई 
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अपनेदन अकिख़ित्कर मानकर अन्यको इसका कर्ता बनाता है, 
कोई कहता हैं यह सब भ्रम है, भ्रमसे ही यह अवस्था बन रही 
है। भ्रमके अभावमे संसारका अमाव है अतः इन जालोसे बचनेके 
लिये अपनेको जानना परमावश्यक है। आत्मा द्रव्य चेतन्य गुणका 
आश्रय है यद्यपि आत्मा अनन्त गुणोंका पिण्ड है किन्तु उन 
गुणोमे चेतन्य गुण ऐसा है जो सबकी व्यवस्था करता हैं। इसीलिये 
कहा है. ह 
“नाहं देहो न में देहो जीवों नाहमह हि चित्‌। 
अयमेव हि मे बन्धों या स्थाज्जीविते स्पृह्ा ॥! 

५ मैं न तो देह हूं, और न भेरा देह है, जीव भी नही हूं, किन्तु 
चैतन्य हूँ । मेरी जो जीवमे सुप्रह्या है वही वन्यका कारण है। 
परमार्थ दृष्टिसे समी द्रव्य अपने अपने स्वरूपमे लीन है । इनमे 
जीव द्रव्य तो चेतन्य स्वरूपवाला है, पुदूगल चेतना गुणसे शून्य 
है किन्तु उन दानोंका अनादिकाल़से सम्बन्ध हो रहा है, इससे 
दोनों अपने अपने स्वरूपसे च्युत होकर अन्य अवस्थाको 
धारण कर विक्वत हो जाते हैं । संसारमे जो बिक्रत परिणाम होते 
हैं बह परस्पर निमित्त-नेमित्तिक सम्वन्धसे होते है। यह परिणमन 
अनादिकालसे धारावाही रूपमे चला आ रहा है और जब तक 
इसकी सत्ता रहेगी आत्मा दुःखी रहेगा । जिन जीवीको भेदज्ञान 
हो जाता है वे इन पर पदार्थोकों अपनाना छोड़ देते है । अर्थात्‌ 
परमे निजत्व कल्पना नहीं होती। यही कल्पना संसारकी मूल 
जननी है। जिन्होने इसका ध्वेश कर दिया वही जगतके अपन्ोसे 
छूट जाते हैं। तत्त्व चर्चाको तो सभी शूर्‌ हें परन्तु निजमे रहनेवाले 
विसले ही हैं। महती कथा करनेको भी सभी वक्ता है परन्तु यदि 
कोई प्रकृति विरुद्ध बोले तव उसको निज शत्रु सममते हैं। शत्रु 
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पर नहीं, आत्माका विभाव परिणाम ही शत्रु है। विभाव परिणाम॒का 
जनक उपादानप्ते आत्मा ओर निमित्तसे आत्मातिरिक्त पर द्वव्य 
है, वह तो जबरन रागादि नहीं करता। यदि यह रागादि विभाव 
रूप परिणमे तब अन्य द्रव्य निमित्त होता है । हाँ, यह नियम है 
कि जब अध्यवसान भावकी उत्पत्ति होगी तब उसमें कोई न कोई 
पर द्रव्य विपय होगा। स्वेथा न मानना कुछ बुद्धिमें नहीं आता। 
यदि पर द्रव्य निमित्त न हो ओर यह रागादि भाव आत्माके 
पारणामिक भाव हो जाते तब जैसे पारणामिक भाव अवाधित 
त्रिकाल सत्तावाला है ऐसे यह भी हो ज्ञावें। यदि शुभोपयोगमे 
परमेष्ठीको निमित्त न मानो तब अन्य जो कलतब्र आदि पढ़ार्थ 
भी ज्ञानमे आ जावें उन्हे व्यागकर वनमें जानेकी आवश्यकता नहीं 
अतः यही कहना पड़ेगा कि शुभोपयोगमे निमिन्त होनेसे स्वगंका 
कारण और अशुभोपयोगमे सत्री आदि नरकका कारण हैं | पर- 
सार्थसे न तो अहंत्‌ स्वगके कारण हैं और न कलत्रादि नरकके 
कारण हैं। अपने शुभ अशुभ कपाय स्वर्ग नरकादिके कारण हैं । 
अतः स्वथा एकान्त सत पकड़ो । पदार्थका स्वरूप ही अनेकान्त- 
भय है। अकलझू स्वामीने परमात्माकी जहाँ भक्ति की है वहाँ 
45 ध्थ्‌ छ की. 

लिखा है कि अमेयत्वादि धर्मोके द्वारा आत्मा अचेतन है और 
चैतन्य धर्मके द्वारा चिद्ात्मा है। इस तरहसे परमात्मा चिदात्मा भी 
है, ओर अचिदात्मा भी है। परमार्थते देखा जावे तब वस्तु अनि- 
चेंचनीय है। अन्यकी कथा छोड़ो जब हम घटका निरूपण करते हैं 
उस समय रूपादिका जो बोध होता है, उस वोधमे जो विपय 
आता है वही घट है। अब यहाँ पर पूछनेबाला हमसे यह प्रश्न 
कर सकता हैँ कि जब यह सिद्धान्त है कि एक द्रव्यमे पर द्रव्यका 
अणुमात्र भी नहीं आया तब ज्ञानने घटका कया निरूपेण किया ९ 
ज्ञानमे जो विकल्प आया वह्दी तो कहा । परन्तु बह विकल्प घटके 
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निमित्तसे हुआ इंससे कहते हैं यह घट है, वास्तवमे घट क्या है। 
मृत्तिकाकी पर्याय विशेष है, यह भी कहना व्यवहार है। पस्मायथसे 
न तो कोई पराथ कहीं जाता है ओर न आता है, सभी पदार्थ 
निज निज चतुष्टयमे परिणमन कर-रहे है। यह जो व्यवहार है सो 
निमित्त-नेमित्तिक सम्वन्ध्से वन रहा है। देखो कुम्मकार जब 
मिट्टी लाता है तब जहाँ मृत्तिका थी छुम्भकारके द्वारा कुदालसे 
खोदी जाती हैं। कुम्भकारका व्यापार पुम्भकारमे होता है, उसके 
हाथके निर्मिसकों पाकर छुदालमे व्यापार होता हे, छुदालके 
व्यापारसे मिट्टी अपने स्थानप्ते च्युत होती है, उसे कुम्भकार 
अपने ग्देभ द्वारा अपने गृहमे लाता है। पश्चात्‌ उसमें पानी 
डाला जाता ह, हाथोके द्वारा उसे आगे बनाता है पश्चात्‌ झृक्तिका 
पिण्डको चाक पर रखकर दण्ड द्वारा ध्यापार होनेसे चक्र भ्रमण 
करता है, पश्चात्‌ घट वनता है। वास्तवमे जितने व्यापार यहॉँपर 
हुए सब प्रथक्‌ प्रथक हुए परन्तु एक दूसरे निमित्त हुआ। इस 
तरह यह प्रक्रिया अनादिसे चली आ रही है। जिस कालमे आत्मा- 
का सोह चला जाता है उस समय यह ज्ञानावरणादि कर्म आत्मासे 
सम्बन्धित नही होते। इन कर्मोके सम्बन्ध ने होनेसे आत्मा 
गद्यादि भ्रमण नहीं करता तब अनायास ही शरीरादिके अमावमे 
आत्माका जो स्वरूप है उसमे रह जाता हैं| अब उसे जो आपके 
ज्ञानमे आये कहिये। कोई कहता हे वह अनन्तज्ञानी ह--सव 
द्ृब्पपयायेपु केवलस्थ” अर्थात्‌ केवलन्ञानका दिपय सर्वे द्रव्य 
पर्याय हैं | कोई कहता हैं अनन्त सुखवाला है, अनन्त शक्तिवाला 
है, कोई यही कह देता है कि उसकी महिमा अचिन्त्य है। नाना 
विकल्पोंसे उसका मिरूपण करनेकी सबज्ञकी पद्धति है। बस्तुतः 
विचार किया जावे तव उसके भावेन्द्रियके अभाव होनेसे नर तो 
उनके आनमे जैसे हमारे इन्द्रिय जन्य ज्ञान द्वार पदार्थोका विकर्प 
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होता है--वह विकटप उसके ज्ञानमे नहीं होता। हमारा तो यह 
विश्वास है कि हमारे मतिज्ञानमे जो पदार्थ आता है तथा रूपादि 
का विकल्प भी होता है परन्तु जिनके इन्द्रिय ही नहीं उनके पदार्थ 
तो आवबेगा, कल्पना रूपादिकों की न होगी। तथा हमारे ज्ञानमें 
रूपादिक आते हैं छुछ हानि नहीं परन्तु हमारे मोहादिक कर्मका 
सद्भाव होनेसे उन पदार्थोर्में इश्टानिष्ट करपना होती है यही कारण 
है कि हम इएसे राग और अनिष्टप्ते हप कर इष्ठका सद्भाव और 
अमिश्का अभाव चाहते है। इस विवेचनसे सर्वक्षमें जो ज्ञान है 
इससे उन्हे शान्ति है सो नहीं अपितु उनके इष्टानिष्ट करनेवाला 
मोह चला गया यही उनके महत्त्वका कारण है । ज्ञानसे न तो सुख 
ही होता है और न दुःख ही होता है, ज्ञान त्तो केवल जाननेमें 
सहायक होता है। व्यवहार्मे हमारा उपकारी श्रतज्ञान है। इसीके 
द्वारा हम केवलज्ञानका निणेय करते हैं । यदि श्रतज्ञान न होता 
त्तव मोक्षमागंका निरूपण होना असम्भव हो जाता। संसारमे 
जितनी ग्रक्रियाएँ धर्म और अधमेकी दृष्टिगोचर हो रही हैं वह 
श्रतज्ञान ही का माहाफ़्य है। भगवानकी दिध्यध्वनिको दशानेवाला 
श्रतज्ञान हो तो है। आज संसारसे श्रतज्ञान उठ जाबे तो मोक्ष 
मार्गका लोप ही हो जाबे। जब पद्नम कालका अभाव होकर छट्टम 
काल आवेगा उस कालमे श्रतज्ञान ही का लोप हो जावेगा, सभी 
व्यवहार लुप्त हो जावेंगे, मनुष्योके व्यवहार, पशुचत्‌ हो जावेंगे । 
अतः जिन्हें इन पदार्थाकी प्रतीति करना है उन्हें श्रतज्ञानका अच्छा 
अध्ययन करना चाहिये। जितने मत संसारमे प्रचलित हैं श्रतज्ञान 


के बलसे ही चल रहे है। कुन्दकुन्द॒स्थामीने तो यहाँ तक 
लिखा है कि-- 


“आगमचब्खू साहू इंदियचंक्सूसि सव्वभूदाणि। 
देवादि ओहिचक्खू सिद्धा पुण सब्बदों चकखू |” 
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अर्थात्‌ आगमचज्नु साधु लोग होते हैं और संसारी मनुष्य 
इन्द्रियचक्ञु होते हैं तथा देवलोग अवधिचज्ञु होते है, सिद्ध भग- 
बान्‌ स्वेचज्ञु होते हैं । अर्थान्‌ बह सभी पदार्थोकों इन्द्रियके बिना 
ही देखते हैं परन्तु बिचार कर देखो तब यह बात आगम ही तो 

कहता है । इसीसे देवागमर्म समन्तभद्र स्वासीने लिखा हे कि--- 

“स्थाद्मादकेवलज्ञाने स्वेतत्तश्रकाशने | 
भेदः साक्षादसाक्षाच हमवस्त्वन्यतमं भवेत्‌ ॥ 

ग॒ुक्लध्यानके वास्ते श्रतज्नानकी आवश्यकता है, मति, अवधि 
मनःपर्ययकी नहीं | कहनेका तापये यह है कि जिन्हे आत्मकल्याण 
करनेकी लालसा है वे सभी विकल्पोकों त्यागकर अहर्निश 
आगमाशभ्यास करे और उससे अनादि कालकी जो पर पदार्थोमे 
आपमीय वासना है उसका त्याग करें। केवलजानके अजेनसे 
कोड लाभ नहीं। जिस ज्ञानालेनसे आत्मलाभ न हो उस ज्ञानकी 
परिग्रहम गणना की जाने तब कोई क्षति नहीं। बाह्य परिग्रहका 
त्याग इसीलिये कराया जाता है. कि वह मूच्छामे कारण होता है । 
इसी प्रकार यह ज्ञानका अरजन है उससे भी तो यह अभिमान होता 
है कि हम चहलानी हैँ, हमारे सद्दश कोई नहीं?। यह वबचारे 
पदार्थके मर्मका क्या समझें ? हम चाहे तब अच्छे अच्छे बिद्वानो 
को परास्त कर सकते हैं ! इन कल्पनाओंका कारण बह ज्ञान ही 
तो हआ यदि उसे परिप्रह कह दिया जावे तब कोन-सी क्षति हैं। 
धानकी कथा त्यागा, तप इत्यादि जो अदृड्भार्से किये जावे-- 
लोकमे हमारी प्रतिष्ठा हो, में महान तपस्वी हूँ, मेरे समक्ष ये 
बेचारे क्या तप कर सकते हैं ९ इत्यादि दुर्भावोके उद्यमें यह तप 
हुआ तब इसे परिग्रहका कारण होनेसे यदि परिभ्ह कह दिया जावे 


तब कौन सी ज्ञति है ? यही कारण है कि समन्तभद्र स्वामीन इन 
सबकी म्दोंम गिनाया ह-- 
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“जन पूर्जा कुल जाति, बलमृद्धि तपो वपुः | 
अष्टाबाश्ित्य सानित्य॑ स्मयमाहुगतस्मयाः |” 


तातपये यह कि यह सब भाव कपायोत्यादक होनेसे यदि इन्हे 
परिग्रहमे गिना जावे तव कोई ज्ञति नहीं। धनादिक तो विचारसे 
देखो वाह्म पदार्थ हैं ही | वे उतने वाधक नहीं जितने ये हैं। उनके 
द्वारा आत्मा ठगाया नहीं जाता!जितना इन तप ज्ञान आदिकप्ते 
जगत ठगाया जाता है। धर्म कार्य जितनी जगर्तकी बच्वना करते 
है उतनी चोर आदि नही करते । चोर तो केवल वाह्म धनका ही 
हरण कहते है यदि उन्हें निव्याज धन दे दों तो अन्य हानि नहीं 
करते। ये लोग धन ही का तो हरण करते है किन्तु ये द्रव्य 
तपस्षवी आपकी धर्म सम्पत्तिका अपहरण कर अनन्त संसारका 
पात्र बना देते है। अतः आवश्यकता श्रतनञानकी हे जिससे 
पदार्थ तत््वका निणेय हो जावे और हम किसीके द्वारा ठगाये न 
जावें। आज सहस्रों मत्त संसारमे चल रहे हैं इन सबका मूल कारण 
हमने श्रुतज्ञानका सम्यक्‌ अध्ययन नहीं किया यही हे | अतः जिन 
जीवोको इन उल्लमनोंसे अपनी रक्षा करना है उन्हें सेदज्ञान पूर्वक 
अपनी ज्ञान परिणतिको निर्मेल करना चाहिये। आज संसारका 
जो पतन हो रहा है उसका मूल कारण यथार्थ पदार्थेके कहनेवाले 
पुरुषोंका अभाव है। यहाँ तक शाख्रोंका दुरुपयोग किया कि 
वेकरोंकी बलि करके भी स्व॒गंका मार्ग खोल दिया, किसीने खुदाके 
नांम पर दुम्भाओंकी छुर्तानी कर स्व॒गंका मार्ग खोल दिया। 
बास्तवमे छुर्वानी तो राग-हप मोहकी करनी चाहिये यही आ्माके 
शत्रु हैं । इस ओर लक्ष्य देना चाहिये परन्तु इस ओर लक्ष्य नही । 
केवल पश्नन्द्रियोंके विषयमें अनादि कालसे संलग्न हैं, इनके होनेमें 
हम अपने ग्राणों तकक्ो विसर्जन कर देते हैं। जैप्ते स्पर्शन इन्द्रिय 
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के चशीभूत होकर हाथी अपनेको गतेमे गिरा देता है, रसनेन्द्रियके 
बशीभूत होकर मत्स्य अपने कण्ठकों छिदा देता है, प्राण इन्द्रियके 
वशीभूत होकर भ्रमर अपने प्राण गमा देता है च्ु इन्द्रियके 
बशीभूत होकर पतड्न निज प्राणोका अलय कर देता है, शोत्र इच्द्रिय 
के बशीभूत होकर मृगगण वहेलियाके पलले पड़ जाते है। यह तो 
कुछ भी नहीं इन विपयोके चशीमूत होकर प्राणोंका ही। घात होता 
है परन्तु कपायोके बशीमूत होकर बढ़े वड़े महापुरुष संसारके 
चक्रमे पड़ जाते हैं | आत्माके अदित विपय कपाय है इनमे विपय 
तो उपचारसे अहित करता है, कपाय ही मुख्यतया अहित करने 
बाला है अतः जिन्हें आत्महित करना है उन्हें अपनेको स्वतन्त्र 
बनानेका प्रयत्न करना चाहिये । स्वतन्त्रता ही मूल सुखकी जननी 
है। सुख कही अन्यत्रसे नहीं आता, सुख आश्माका स्वभाव है, 
उसका वाधक कारण पर है। पर क्या ? हम ही तो है। हमने 
अपने स्वरूपको नहीं समझा । हम ज्ञान-दर्शनके पिण्ड है। ज्ञानका 
काम अपने ओर परको जानना है। ज्ञानकी स्वच्छतामे पदाथे 
प्रतिभासित होता है उसे हम अपना मान लेते हैं । ज्ञानके विकल्प 
को अपना मानना यहाँ तक तो छुछ हानि नहीं जो पदार्थ उसमें 
भलकता है किन्तु उसे अपना मानना सर्वथा अनुचित है । हमारी तो 
यह श्रद्धा है कि ज्ञानमें जेय आया यह भी नेमित्तिक है अतः उसे 
भी निज मानना न्याय सद्जत नहीं। रागादिक भावोका उत्पाद 
आत्मामे होता है । वह राग प्रक्ृतिके उदयसे होता है, उसे आत्मा 
का न मानना सर्वथा अनुचित है। यदि वह भाव आत्माका न 
माना जावे तब आत्मा केवल ज्ञान स्वरूप ही हुआ फिर यह जो 
संसार है इसका स्वेथा अभाव हो जावेगा; क्योंकि रागादिकके 
अभावमे कार्मण वर्गणाओंमे जो मोहादि रूप परिणमन, होता है 
बह ने होगा। ज्ञानावरणादि कर्मोके अमावसे जो आत्माके गुण हैं 
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वह सदा विकाश रूप ही रहेगे। तव संसारमे जो तरतमता देखी 

जाती है उस सबका विलोप हो जावेगा, संसार ही न होगा। 

संसारके अमभावमे मोक्षका अभाव हो जावेगा क्योंकि मोक्ष वन्ध 
पूर्वक होता है | अत्त: यह मानना पड़ेगा कि आत्मा द्रव्य स्वतन्त्र 
हैं ओर परिणमनमे भी स्वतन्त्र हे । किन्तु यह निर्विवाद सिद्धान्त 

है कि जो रागादि कार्य होते है केवल एक द्रव्यसे नहीं होते, 
उनके होनेमे दो द्रव्य ही कारण है। उनमे जहाँ रागादिक होते हैं 
बह उपादान और जिसके सहकारितासे होते हैं उसे निमित्त कारण 
कहते है। वहुतसे मनुष्य यह कहते हैं कि रागादि रूप परिशमन 
तो जीवमे हुआ, इसमे पुदूगलका कोन-सा अंश आया १ जैसे 
कुम्भकारके निमित्तसे सत्तिकामे घट उत्पन्न हुआ उसमे कुम्मकार- 
का कौन-सा अंश आया ९ कौन कहता हे छुम्भकारादिका अंश 
घटमे आया ९ नहीं आया, परन्तु इतना बड़ा घट क्या छुम्भकारकी 
उपस्थितिके बिना ही होगा? नहीं हुआ तव यह मानो कुम्मकार ही 
घट पर्यायके उपपादमे सहकारी होनेसे निमित्त हुआ | यह व्यवस्था 
कार्यमात्रमे जान लेनी। संप्तार रूप कार्य इन्हीं कारणोके ऊपर 
निर्भर है। जहाँ पर जीव और घुद्गलका निमित्तनेैमित्तिक 
सम्बन्ध नहीं रहता संसार नहीं रहता। संसार कोई भिन्न पदार्थ 
नही। जहाँ जीव और पुदुगल इन दोनोका अन्योन्य निमित्त 
नेमित्तिक सम्बन्धसे जीव रागादि रूप तथा पुदुगल ज्ञाना- 
वरणादि रूप परिणमता है इसीका नाम संसार है। केवल जीव 
ओर केवल पुद्गल इसका नाम संसार नहीं | केवल जीवके स्वरूप 
पर परामर्श किया जावे तव यह 'अस्ति? आदि तत्व नहीं बनते, 
यह सबकी अपेक्षा रखते हैं | इन दोनोंके सम्बन्धप्ते यह सप्त तत्व 
बनते है । जब जीव रागादि भाबोसे रहित हो जाता है तव पुदुगल 
में ज्ञानावर्णादि नहीं होते। वद्ध ज्ञानावरणादि क्रम, अन्तमुहूर्तमें 
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क्षय हा जाते, है। उस समयमे आत्मा केवलज्ञानादि गुणोंका 
आश्रय होकर सर्वेज्ञ पदसे व्यपदेश होने लगता है। पश्चात्‌ पूछे 
'" बद्ध जो अघातिया कर्म है वेयातों स्वयमेत्र खिर जाते हैं या. 
आयुसे अधिक स्थितिवाले हुए तब समुद्घात विधानसे आयु 
समान स्थिति होकर स्वयमेव खिर जाते हैं. और आत्मा केषल 
झुद्ध पर्यायका पात्र हो जाता है। यद्यपि यह पर्याय केबल आत्मा 
में होती है परन्तु अनादिसे लगा हुआ जो मोह है बह इसे व्यक्त 
नहीं होने देता | 


जैन धर्मस दो प्रकारके पदार्थ माने जाते है एक चेतन और 
दूसरा अचेतन। चेतन किसको कहते हैं ? जिसमे चेतना पाई 
लावे । उसका स्वरूप आगमसे इस प्रकार कहा है--- 


,  “चेतनालक्षणों जीवो<जीवस्तद्विपर्ययः [” 


चेतना नामकी एक शक्ति है, जिसका काम पदार्थोकोी जानना 
है। चेतना ही ऐसी शक्ति हे जो स्व-परको संबेदन करती है । . 
परमार्थसे तो ज्ञान स्वपर्याय ही को वेदन करता है। ज्ञानकी 
निर्मलतामे पदार्थके निमित्तकों पाकर पदार्थका जो आकार है उस 
रूप आकार ज्ञानमें आता है, न कि वह वस्तु ज्ञानमे आती हो । 
ज्ञानमे तो ज्ञानकी ही पर्याय आती है। मोदी जीव जो ज्ञानमे 
आता है उसे ही निज मान लेता है। ज्ञानमे जो आया वह ज्ञानका 
परिणमन है, इसमे तो कोई विवाद नहीं किन्तु ज्ञानके परिणमनसे 
भिन्न जो वस्तु है उसे निज्र मानना मिथ्या है, ज्ञानमें जैसे वाह्म 
पदार्थ आते है. वैसे सुखादिक गुण भी आते हें किन्तु वे 
अभ्यन्तर है। वे भी ज्ञान गुणकी तरह आत्माके हैं परन्तु स्वरूप 
सभीके प्रथक्‌. प्रथक्‌ हैं। अपने अंपने स्वरूपको लिये ओत्म- 
तत्वके साथक है। अर्थात्‌ इन सब गुणोंका जो अविष्वस्भाव 

श्६ 
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सम्बन्ध है. इसीका नाम द्रव्य है। द्रव्य अनन्त गुणोंका पिण्ड है। 
इसीसे आत्मा ज्ञान भी है, दर्शन भी है, सुख भी है, वीयेंभी 
है। ज्ञान दर्शन भिन्न हैं, यह दोनों ही भिन्‍न भिन्‍न स्वरूप हैं। 
इसी तरह सभी गुण प्रथक्‌ प्रथक्‌ जानने । यथा पुदुगलमे स्पशे, 
रस, गन्ध, वर्ण गुण मिन्‍न हैं। इस भिन्‍नताका द्योतक भिन्‍न इन्द्रियों 
द्वारा इनका ज्ञान होता है। भिन्‍न होने पर भी इनका अस्तित्व 
प्रथक्‌ नहीं हो सकता, इससे कथख्ित्‌ एक क्षेत्रावगाही होनेसे 
एक हैं | कहनेका तात्पय यह है कि जैसे आत्मा अखण्ड एक द्रव्य 
है वैसे पुदूगल भी अखण्ड एक द्रव्य है। जेसे अनन्त गुणोंका 
पिण्ड आत्मा है वैसे ही अनन्त गुणोंका पिण्ड पुदूगल है। जैसे 
आत्मामे अनन्त शक्ति है वैप्ते पुदूगलमे भी अनन्त शक्ति हे। 
जैसे आत्मामे अनन्त पदार्थोके जाननेकी सामथ्ये है वैसे पुद्गलमें 
भी अनन्त ज्ञानको प्रगट न होने देनेकी शक्ति है। अन्तर केवल 
इतना ही है कि आत्मा चेतन है, पुदूगल अचेतन है । केवल द्वव्यका 
विचार किया ज़ावे तो न तो बन्ध है ओर न मोक्ष ही है। ओर 
न ये शब्द, बन्ध, इत्यादि जो पर्याय पुद्गल द्र॒ब्यमें देखे जाते हैं 
नहीं हे । पुदूगल और जीचके सम्बन्धसे ही यह संसार देखा जाता 
है। इस विक्रतावस्था ही का नाम संसार है । संसारमें जीचकी 
नाना प्रकारकी नाना अवस्थाएँ होती हैं | इन्होंसे जीवमें नाना 
अकारके दुःखोंका व अनेक प्रकारके वैषयिक सुखोंका अनुभव 
होता है। परमार्थसे कभी भी इस जीवको एक क्षणमात्र मी सुख 
नहीं। यद्यपि सवे द्रव्य स्वयंसिद्ध हैं किन्तु अनादिसे जीव और 
युदूगलका अनादि सम्बन्ध चला आ रहा हे “इससे जीवकी जो 
स्वाभाविक अवस्था है उससे च्युत हे तथा पुदूगल भी अपने 
“स्वाभाविक परिणमनसे च्युत हो रहा है। यद्यपि जीव द्रव्यका 
शक अंश न तो पुद्गल द्रव्य रूप हुआ है और न पुदूगलका एक 
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परमाणु भी जीव रूप हुआ है फिर सी दोनो अपने अपने 
स्वरूपसे च्युत हो रहे हैं । जैसे |) सुवणको और ।) भर चॉदीको 
गलाकर |) मर एक पिण्ड हो गया एताबता ।) भर सोनामे एक 
खशखश भी न्यूनता न आई और न एक खशखश बृद्धिता हुई 
यही अवस्था चॉदीकी हुईं फिर भी पिण्डको न शुद्ध सोना कहते हैं 
ओर न शुद्ध चॉदी ही कह सकते हैं । दोनों अपने अपने स्वरूपसे 
च्युत हैं । यही अवस्था जीध और पुदूगलकी है । यद्यपि बन्धा- 
बस्थामे जीव द्रव्यका एक अंश न तो पुदुगल द्वव्यरूप हुआ है 
और न पुदूगलका एक अंश जीवरूप हुआ है फिर भी दोनों 
अपने अपने स्व॒रूपसे च्युत हैं | इस अबस्थामे जीवकी क्या क्या 
ढुदशा हो रही है सो किसीसे शुप्त नहीं । यह सम्बन्ध अनादिका 
है। जैसे बीज वृक्षका सम्बन्ध अनादिसे चला आ रहा है। यदि 
कोई वीज़को दग्ध कर देवे तथ वृक्ष नहीं हो सकता ओर वृक्षक 
अभावमें वीजोत्पत्ति नहीं हो सकती । इस तरह जीव ओर पुद्‌- 
गलके सम्बन्धसे जो संसार सन्‍्तति धारावाही रूपसे आ रही हे 
इसका मूल कारण सोहादि परिणाम है। यदि आत्मा रागादि 
परिणाम त्याग देवे तो अनायास ही नवीन वन्ध न हो । जो चढ्ध 
कर्म हैं वे उदयमें आकर स्वयमेव खिर जावेंगे। अनायास ही 
आत्मा इस वन्धनसे मुक्त हो सकता है। यह सब है परन्तु न जाने 
यह जीव क्यों इस चक्रसे मुक्त नहीं होता । अनादि कालसे सोहके 
क्रम परिवर्तेन कर रहा है। प्रतिदिन बही कथा करत्ता है, परको 
निज माननेमें जो जो उपद्रव होते हैं वे किसीसे गुप्त नहीं। केचल 
जानता ही नहीं किन्त तज्न्य दुःखका वेद । भी करता है । इसके 
अधीन होकर क्या क्या नहीं करता सो किसीको अविदित नहीं । 
एक सेठ सा० थे, उनका दूसरा विवाह हुआ था, सेठ कर ग्रकृतिके 
औ। एक दिन सेठ सा० का शिर दर्द करने लगा। उन्होंने दासी 
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को आज्ञा दी कि सेठानीसे कहो चन्दन घिसकर लावे ओर मस्तक 
में लगावे। दासीने आकर सेठानीसे कहा कि सेठ सा० के शिस्में 
वेदना हो 'रही है, शीघ्रतासे चन्दन रगड़ो और सेठके मस्तकको 
मालिश करो, अन्यथा ल्ातोंकी मार खानी पड़ेगी । 

सेठानीने उत्तर दिया--मुमे! ज्वरआा गया है, सेठ सा० 
से कह दो । 

जैसे ही सेठ सा० ने सुना, शिर वेदनाकी चिन्ता त्याग सेठानी 
के पास आकर पूछने लगे--क्या हुआ ९ 

सेठानीने उत्तर दिया--आपकी शिर वेदना सुनकर मुमे 
तो ज्वर आ गया। | 

सेठजी ने कहा--इसके दूर करनेका उपाय क्या है ९ 

सेठानी ने कहा--उपाय है परन्तु यहाँ होना असम्भव है । 

सेठजी ने पूछा--उपाय कौन-सा है ९ 

सेठानी ने कहा-मेरे घर पिताजी चन्दनके तेलकों भेरे 
तलवबेसे मदन करते थे या मेरा भाई पेरको मलता था। आपसे 
क्‍या कहूँ ? उपाय सुनकर सेठजी चन्दनका तेल लेकर सेठानीके 
पैरका मर्देन करने लगे । सेठानीने वहुत मना किया पर उन्होंने एक 
न सानी ओर तलुओंकों मलकर अंपनेको कृतक्ृत्य साना। कहने 
का तात्पये“यह है कि स्नेहके वशीभूत होकर जा जो कारये नहों 
वे अल्प हैं। अन्य सामान्य मनुष्योंकी कथा त्यागों, तीन खण्ड 

अधिपति महाविवेकी, धर्मके परम अनुरागी लक्ष्मणने श्री 
रामचन्द्रजी के स्नेहमें आकर प्राणोंका उत्सगें ही तो कर दिया 
तथा श्री रामचन्द्रजी महाराज जो तद्भवमोक्षगामी थे स्नेहके 
वशीभूत होकर! छह मास परयन्त लच्ष्मणके शरीरको लिये फिरे और 
अन्तमें स्नेहुकी त्यागकर ही सुखके पात्र हुए | - श्री सीताजी का 
जीव सोलह स्वगका ग्रतीन्द्र था। जब श्री 'रामचन्द्रजी ने ग्रहस्था- 
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बस्थाको त्याग द्गिम्बर पद्‌ धारण किया उस समय सीताके जीव 
प्रतीन्द्रने यह विचार किया कि वे एक वार देवलोकमे आवें पत्चात्‌ 
यहाँसे च्युत होकर हम दोनों मनुष्य जन्म धारण कर संयम धारण 
करें और कर्म वन्‍्धन काट मोक्षके पात्र हों, ऐसा विकल्प कर जो 
उपद्रव किया सो पद्मपुराणसे सभीको विद्त है। सबको विद्त 
होने पर भी इस मोह पर विजयी होना अति कठिन है। 

अन्यकी कथा कहाँतक लिखें ! हमारी ८० वर्षकी आयु हो 
गई और ५० वर्षसे निरन्तर इसी प्रयत्ममे तत्पर हैं कि मोह 
शत्रुकी परास्त करें परन्तु जितने बार प्रयास किया वराबर 
अनुत्तीण होते रहे । वालकपनमे तो माता पिताके स्नेहमे ||» 
जाते थे, मेरी दादी मुकपर बहुत स्नेह करती थी। प्रात;।काल ताजी 
रोटी और ताजा घी खिलाती थीं और मेरा पालन पोपण करती 
थीं। उस समय हम छुछ जानते ही न थे। मोह दुखदायी पदार्थ 
हं प्रत्युत इसीको सुख मानते थे और इसी अमोदमे निरन्तर 
अपनेकों धन्य सममते थे। हमारे एक मित्र श्री हरीसिद सोंरया 
थे जो वहुत ही छुशाग्रवुद्धि थे। उनसे हमारा हार्दिक स्नेह था, 
इतना स्नेह कि एक दूसरेके बिना हम लोग एक मिनट भी नहीं 
रह सकते थे। इसी तरह रात्रि दिन काल व्यतीत करते थे। पर- 
लोकका कोई विचार न था। जब कुछ पण्डितोंका समागम हुआ 
तब छुछ व्यवहार धर्ममे प्रवृत्ति हुई। भगवानकी पूजा और पद्ा- 
पुराणका श्रवण कर अपनेकों धन्य समझने लगे। इसी पूजा आदि 
कार्योमे धर्म मानने लगे और अपनेको धर्माप्मा समझने लगे। 
कुछ दिन वाद ब्रत करने लगे, रात्रिभोजन ध्याग दिया, कभी रस 
परित्याग करने,लगे । 

इतनेमे पिताजीने विवाह कर दिया। थोड़े ही दिलोंमें माने 
जेरी पतीको ऐसे रंगमे रंग दिया कि वह हमसे कहने लगी कि 
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अपनी परम्परामें अपने घ॒र्मका परित्याग कर तुमने जो धर्म अड्डी- 
कार किया उसमें बुद्धिमत्ता नहीं की । हमने भी उससे बिना विचारे 
कह दिया कि यदि तुम्हारा आत्मा हमारे घर्मसे विमुख हैं तब 
हमारा तुम्हारा व्यवहार अच्छा नहीं। उसने भी आवेगमें आकर 
कहा मैं भी तुमसे सम्बन्ध नहीं चाहती । अस्तु, हम और हमारी पत्नी. 
में ३६ का सा (परस्पर विरुद्ध) सम्बन्ध हा गया | फिर हम टीकम- 
गढ़ ग्रान्तमे चले गये ओर वहीं एक पाठशालामें अध्यापकी करने 
लगे । दैवयोगसे वहींपर श्री चिरोंजीवाईजीके सिमरा गये । धर्म 
मूत्ति बाइजीने बहुत सान्त्वना दी तथा एक अपद छुल्कके चक्रसे 
रक्षा की। पढ़नेकी सम्मति दी किन्तु कहा शीघ्रता मत करो, मे 
सब ग्रवन्ध कर भेज दूँगी परन्तु मैने शीध्रता की, फल्न अच्छा न 
हुआ | अन्तमे अच्छा ही हुआ। अच्छे अच्छे महापुरुपो और 
पण्डितोंका समागम हुआ, तत्त्वज्ञानके व्याख्यान सुने, व्यवहार 
धर्ममे प्रवृत्ति हुईं, तीथैयात्रा आदि सब कार्ये किये परन्तु शान्तिका 
आस्वाद न आया। मनमें यह आया कि सबसे उत्तम काम विद्या 
प्रचार करना, जो जातिसे च्युत हो गये हैं उन्हें पद्चायत द्वारा, 
जातिमे मिलाना, जो दस्से हैं उन्हें मन्दिरोके दशन करनेमे जो 
प्रतिबन्ध हैं उन्हें हटाना तथा वाइईजी द्वारा जो मिले उसे परोपकारमे 
दे देना आदि। सब किया भी परन्तु शान्तिका अंश भी नहीं 
आया। इन्हीं दिनोंमें वावा भागीरथजीका समागम हुआ, आपके 
निर्मल त्यागका आत्माके ऊपर बहुत ही प्रभाव पड़ा | मैं भी देखा 
देखी निरन्तर कुछ करने लगा परन्तु कुछ सफलत्ता नहीं मिली । 
अन्तमे यही उपाय सूझा जो सप्तम प्रतिमाके ब्रत अद्जीकार 
किये। यद्यपि उपवासादिककी शक्ति न थी फिरु भी यहद्व तद्दा 
नि्ोह किया। बाइईजीने वहुत विरोध किया--बिटा ! तुम्हारी शक्ति 
नहीं परन्तु एक न मानी, फल जो होना था नहीं हुआ | लोग न 
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जाने क्यों मानते रहे ? काल पाकर बाईजीका स्वर्गवास हो गया।, 
तव मै श्री मोतीलालजी वर्णी और कमलापति सेठजीके समागमममें 
रहने लगा । रेलकी सवारी त्याग दी। मोटरकी सवारी पहिले ही. 
त्याग दी थी। अन्तमे यह विचार हुआ कि श्री गिरिराजकी यात्रा 
करना चाहिये। भाग्यपते वाबू गोविन्द्रायनी गयावाले आ गये । 
वरुआसागरसे चार आदमियोके साथ चल दिये। दो मील चल नेके 
वाद थक गये, चित्त बहुत उदास हुआ इतनेमे एक नोकर था वह 
बोला-- 
सागर दूर सिमरिया नियरी । 

इसका अर्थ यह है कि सागरसे अभी आप दो मील आये हैं, 
बह तो दूर है, सिमरिया यद्यपि ७०० मील है परल्तु उसके सम्मुख 
हो अतः बह समीप है। कहनेका तातपये यह कि गिरिराज समीप 
है । वरुआसागर दूर है। इस वाक्यको श्रवण किया ओर उस दिन 
१० मील मार्ग तय किया । कुछ माह वाद शिखरजीकी बन्द्‌ना की, 
बहॉपर कई वर्ष बिताए परन्तु जिसे शान्ति कहते हैं, नहीं पाई।, 
प्रायः विहार में भ्रमण भी किया । श्री वीरपजुके निर्वाण क्षेत्रमे श्री- 
राजगृही ४ माह रहे, स्वाध्याय किया, वन्दनाएँ कीं, शक्तिके अनुकूल 
प्रस्पर तक्त्वचर्चा भी की परन्तु जिसको शान्ति कहते हैं अणुमात्र 
भी उसका स्वाद न आया | पहाँसे चलकर बनारस आये, अच्छे 
अच्छे विद्वानोंका समागम हुआ परन्तु शान्तिका लेश भी न 
आया। वनारस त्यागने पर दशमी प्रतिसाका ब्रत लिया परन्तु 
परिणामोंकी जो दशा पहिले थी वही रही-शान्तिका आस्वाद न 
आया | छुछ दिलों बाद मनमे आया कि छुछकक हो जाओ, नटकी 
तरह ईन उत्तम स्वारगोंकी नकल की-अर्थात्‌ छुल़क वन गये । इस 
पदको धारण किये ५ वर्ष हो गये परन्तु जिस शान्तिके हेतु यह 
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उपाय था उसका लेश भी न आया। तब यही ध्यानमे आया अभी 
तुम उसके पात्र नही | किन्तु इतना होनेपर भी ब्रतोंके त्यागनेका 
भाव नहीं होता | इसका कारण केवल लोकेपणा है अर्थात्‌ जो ब्रतका 
त्याग कर देवेंगे तो लोकमे अपवाद होगा, अतः कष्ट हो तो मल्रे 
ही हो परन्तु अनिच्छा होते हुए भी व्रतकों पालना । जब अन्तरड्ञमे 
कपाय है, वाह्ममें आचरण भी त्रतके अनुकूल नहीं तब यह आचरण 
केवल दम्म हे । 
श्री कुन्दकुन्द स्वामीका कहना है कि यदि अन्तरद्गभ तप नहीं 
तब वाह्म वेप केवल!दुःख़के लिये है । पर यहाँ तो बाह्य भी नहीं, 
अन्तरज्ञ भी नहीं, तव यह बेष केबल दुर्गंतिका कारण है तथा 
अनन्त संसारका निवारक जो सम्यर्द्शन है उसका भी घातक 
है। अन्त्रज्रमें तो यह विचार आता है कि इस मिथ्या वेपको 
त्थागो, लौकिक प्रतिष्ठामे कोई तत्त्व नहीं परन्तु यह सब कहनेमात्रको 
है। अन्तरह्मे भय है कि लोग क्या कहेंगे ? यह विचार नही कि 
अशुभ कमेका वन्ध होगा, उसका भोक्ता तो एकाकी तुम ही को 
भोगना पड़ेंगा । यह भी कल्पना है। परमार्थसे परामर्श किया 
जावे तब आगे क्या होगा ९ सो तो ज्ञानगम्य नहीं किन्तु इस वेषसे 
वर्तेमानमें भी कुछ शान्ति नहीं, जहाँ शान्ति नहीं वहाँ सुख काहिका ९ 
केवल लोगोंकी दृष्टिमे मान्यता बनी रहे इतना ही लाभ है | 
मेरा यह विश्वास है कि अधिकांश जनता भयसे ही सदाचारका 
'पालन करती है। जहाँ लोगोंकी परवा नहीं वहाँ पापाचरणसे भी 
भय नहीं देखा गया। जहाँ लोकभय*गया वहाँ परलोककी कौन 
“गणना अतः जिन्हें आत्मकल्याण करना हो वे मनुष्य तत्त्वाभास करें 
ओर यह देखें कि हम कौन हैं ९ हमारा स्वरूप क्या है ! हमारा 
कतेव्य क्या है १ पुण्य पापादिका क्या स्वरूप है ९ पुण्य पापादि 
'परमार्थेसे हैं या केबल कल्पना है ? जो चर्तमानमे विषय सुख 
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होता है क्या उसके अतिरिक्त कोई सुख है या कल्पनामात्र है ? 
आज जगतमे मतोंका प्रचार हो रहा है | उनमे तथ्यांश है या कुछ 
नही ? इत्यादि विचारकर निर्णय कर अपनी ग्रवृत्तिको निर्मल 
करनेकी चेष्टा करना उचित है, केवल गरलपवादसे ही काल पूर्ण न 
कर देना चाहिये। अनादिकी कथाकों छोड़ो, वर्तेमान पर्पायपर 
विचार करो | जबसे पेदा हुए ४ या ६ वपे तो अबोधमें ही गये | 
जब ६ या ७ वर्षके हुए तब छुछ पर्पायके अनुकूल ज्ञानका विकाश 
बिना शिक्षाके ही हुआ । जैसा देखा वैसा स्वयमेव होगा | वहुभाय 
भाषाका ज्ञान बिना किसीके सिखाये आ गया । अनन्तर पाठशालामे 
जानेसे अड्डू विद्या और अक्षरका आभास गुरु द्वारा होने लगा। 
सात चर्पमे हिन्दी या उद का इतना ज्ञान हो गया जो व्यवहारके 
योग्य हो गया। अनन्तर जिस घर्ममे अपने माता-पिता और 
अंटुम्बी जनकी अ्रवृत्ति देखी उसी मतमे भी प्रवृत्ति करने 
लगे । यदि माता-पिता श्रीरामके उपासक हैं तव आप भी 
उसी धर्मका मानने लगता है। जैन धर्मानुयायी माता-पिता हुए 
तब जिन मन्दिरम जाने लगा । मुसलमान हुए तब मसलनिदमें जाने 
लगा । इसाई हुए तथव गिरजाघरमे जाने लगा इत्यादि । कहातक 
लिखें ज्ञा परम्परासे चला आया है उसीसे अपने उद्धारकी श्रद्धा 
अत्येक मतवालेको है। जो मुसलमान है वह खुदाका नाम लेनेसे 
ही मोश्ष मानता है इत्यादि कहॉतक लिखें अपनी अ्रद्धाके अनुकूल 
कल्याणके मार्गकों अपनानेकी सबकी प्रवृत्ति रहती है। यह सब 
होते हुए भी कई महानुभावोंने इस विपयमे अच्छा प्रकाश डाला 
है। कोई परमेश्वर हो इसमे विवाद ऋरनेकी आवश्यकता नहीं 
परन्तु आत्मकल्याण मार्ग अपने ही पास है अन्यके पास नहीं। 
यदि नेन्रम ज्योति नही, तव चश्मा चाहे हीराका हो चाहे कांचका 
हो, कोई लाभ नहीं हो सकता। इसी तरह यदि हमारी अन्तरज्न 
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परिणति मलिन है तब चाहें गद्भास्नान करो, चाहे प्रयाग स्नान 
करो, चाहे मकासरीफ जाओ, चाहे मन्दिर जाओ, चाहे हिमालयको 
शीतल पहाड़ियोंपर श्रमण करो, शान्ति नहीं मिल सकती । अतः 
परमात्माके विषयमे विवाद करना छोड़ो । केवल परिणति निर्मल 
बनाओ कल्याणके पात्र हो जाओगे ओर यदि परिणति निर्मेल न 
बनाई तब परमात्माकी कितनी ही उपासना करो छुछ भी शान्तिके 
अस्वादके पात्र न होगे । 
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उपदेशलहरी 
साधु कौन हे ! 
जिन्होंने बाह्याभ्यन्तर परिभ्हका त्याग कर दिया वह साधु है। 
सचमुचमे देखा जाय तो शांतिका स्रोत केवल एक निम्न्य 
अबवस्थामे ही है। यदि त्यागी ब्ग न हों तो आप लोगोंको ठीक 
राह पर कौन लगावे । कहा भी हैः-- 
अज्ञानतिमिरान्धानां ज्ञानाव्जनशलाकया । 
चन्नुरुन्मीलित॑ येन तस्मे श्रीगुरुवे नमः ॥ 
समस्त संसारी ग्राणी अज्ञानहुपी तिमिर ( अंधकार ) से व्याप्र 
है। ज्ञानरूपी अंजनकी शलाकासे जिन्होने हमारे नेत्रोंको खोल 
दिया हे ऐसे श्री गुरुषरको नमस्कार है। 
जो आत्माका साधन करता है, स्वरूपमें सम्न हो कर्ममलको 
जलानेकी चेष्टा करता है वह साधु है | समन्तभद्र स्वामीने बतलाया 
है कि वही तपस्बी अशंसाके योग्य है जो विषयाशाप्रे रहित है, 
निरारम्भी है, अपरिग्रही है ओर ज्ञान-ध्यान-तपमे आसक्त है| बह. 
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स्व समय ओर पर समयकी महत्तासे परिचित है। आचाये छुन्द- 
कुन्दन स्वसमय और परसमयका स्वरूप इस प्रकार बतलाया है- 
जीवो चरित्तदंसणणाणट्विउ त॑ हि ससमय जाण । 
पृ्गलकम्मपदेसट्ठियं च त॑ जाण परसममय ॥! 

जो आत्मा दशेन, ज्ञान, तथा चारित्रमे स्थित है बही “स्थ- 
समय? है ओर जो पुदुगलादि पर पदार्थोमे स्थित है. उसको 
पर समय! कहते है। तथा शुद्धात्माश्रितः स्वसमयो मिथ्यात्व- 
रागादिविभावपरिणामाशरितः परसमय इति |, अर्थात्‌ जो 
शुद्धात्मांक अश्रित हू वह रुवसमय है और जो मिथ्यात्व रागादि 
विभाव परिणामोक्े आश्रित है उसे ही परसमय कहते हैं । 
परसमयसे हटकर स्वसमयमे स्थिर होना चाहिये | परन्तु हम क्या 
कह आप लोगोंकी बात । है 

एक साधुके पास एक चूहा था। एक दिन एक विल्ली आई 
आर वह चूहा डरकर साधु महाराजसे वोला--भगवन्‌ ! 'मार्जारादू 
विभेमि' अर्थान्‌ मैं घरिल्लीसे डरता हूँ । तब साधुने आशीर्वाद दिया 
भार्जारों भवः इससे वह चूहा बिलाब हो गया। एक दिन बड़ा 
छुत्ता आया, बह बिलाव डर गया ओर साधुसे बोला प्रभो ! 'शुनो 
विभेमिः अर्थात्‌ मैं इत्तेसे ढरता हूँ। साधु महाराजने आशीर्वाद 
दिया 'श्रा भवः अब बह मार्जार कुत्ता हो गया। एक दिन वनमे 
महाराज़के साथ छुत्ता जा रहा था | अचानक मागेमें व्याप्र मिल 
गया। कुत्ता महाराज़से बोला--व्याप्नाद्‌ विभेमिः अर्थात मै 
व्यात्नसे डरता हैँ । तव मदाराजने आशीर्वाद दिया कि व्याप्रो भवः 
अब वह व्याप्त हो गया। जब व्यात्र उस तपोवनके सब हरिण 
आदि पश्ुओको खा चुका तव एक दिन साधु महाराजके दी ऊपर 
भपटने लगा । साधु महाराजने पुनः आशीर्वाद दे दिया कि'पुनरपि 
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सूषको सवः अर्थात्‌ फिरसे चूहा हो जा। तालये यह कि हमारे 
चुण्योदयसे यह पर्याय प्राप्त हो गई, उत्तम कुल और उत्तस धर्स भी 
मिल गया अब चाहिये यह था कि किसी निर्जेन स्थानमें जाकर 
अपना आत्मकल्याण करते; परन्तु यहाँ कुछ विचार नहीं हे । तनिक 
संसारकी हवा लगी कि फिरसे विषय-वासनाओंकी कीचड़मे जा 
फँसे | अब तो इन वासन्राओंसे मनको मुक्त करके आत्महितकी 
ओर लगाओ। गुणप््ययव॒दू द्रत्यम्र! आत्माकी गुणप र्यायको जानो 
स्याह्माद द्वारा पदार्थके स्वरूपको जान लेना प्रत्येक ग्राणि-सात्रका 
कतेव्य है | 


संसारका सापेक्ष व्यवहार 


अब देखो, वक्‍ठृत्व व्यवहार भी श्रोठृत्वकी अपेक्षासे होता है । 
हम वक्ता है आप सब श्रोताओंकी अपेक्षासे | इसी तरह श्रोता- 
पन भी वक्तापनेकी अपेक्षा व्यवहार॒मे आता है। द्रव्य अनन्त 
धर्मात्मक है। एक पदाथे स्वसत्तासे अस्ति और परसत्ाकी अपेक्ता 
नास्ति है | देखा जाय तो उस पदाथेमें अस्ति नास्ति दोनों धर्म 


उसी समय विद्यमान है। “स्वप्रोपादानापोहनव्यवस्थामात्र हि 


खलु वस्तुनो वस्तुत्वं”” चस्तुका वस्तुत्व भी यही है कि स्वरूपका 
उपादान ओर पररूपका अपोहन हो । यह पतित पावन शब्द है । 
पावन व्यवहार तसी होगा जब कोई पतित हो, पतित ही न हो 
तब पावन कोन कहलायेगा ९ 

इस भांति वस्तु सामान्य-विशेषात्मक हे। सामान्यापेक्षासे 
च्स्तुमे अभेद ओर विशेषापेज्षासे उसमे भेद सिद्ध होता है। 
“सर्वे जीवाः समाः” अर्थात्‌ सब जीव समान हैं यह कहनेका 
तातपय जीवत्बगुणकी अपेक्षासे है। यही जीवत्व सिद्धावस्थामें भी 
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ह और संसारी जीवोके संसाराबस्थामें भी हे परन्तु जहाँ सब सिद्ध 
अनन्त सुखके धारी है वहाँ हम संसारी जीव तो नहीं हैं | हम 
दुःखी है । यह सव नय विभागका कथन है। | 

एक माताको आप जिस दृष्टिसे देखते हैं तो क्या अपनी 
जीको भी उसी दृॉप्टिसे देखेंगे ? और कदाचित्‌ आप सुनि हो जायें 
तो क्या फिर सी आप उसी तरहसे कटाक्ष करेंगे ? ये महराज है 
( आचाये सूयेसागरजीकी ओर संकेत कर ) किसी गृहस्थके यहाँ 
जब ये चर्याके निमित्त जाते हैं तो श्रावक किस चबुड़िसे इन्हें आहार 
दान देता है। और वही श्रावक किसी छुछ्क ( एकादश प्रतिसा- 
धारी श्रावक ) का किस बुड्धिसे देता है ओर कदाचित्‌ बह श्रावक- 
किसी कड्डालका आहार देवे तो वह किस बुद्धिसे देगा ।”मुनिको 
बह श्रावकर पूज्य वुद्धिसे आहारदान देवेगा और उस कज्लालको वह 
करुणावुद्धिसे । कज्ञाल यदि उससे यह कहे कि मै इस तरहँसे आहार 
नहीं लेता । मैं तो उसी तरह नवधा भक्ति पूर्वक छूँगा, जिस तरह 
तुमने मुनिका दिया है ता हम आपसे पूछते हैं कि क्या हम उसी 
तरह आहार दे देवेंगे ९ नहीं। उससे यही कहेगे कि भाई अगर तू 
भी--मुनि वन जाय और इेर्यापथ शोधकर चलने लगे तो तुझे 
भी दे सकते हैं । 

तिलकने “गीता-रहस्य” में लिखा है कि गो-ज्राह्मणकी रक्षा 
करनी चाहिये | गो और ब्राह्मण दोनो जीव हैं तो क्या इसका 
मतलब यह हुआ कि गौका चारा त्राह्मणको दे देवें और ब्राह्मणका 
हुआ गायको डाल देवें ९ द्रव्यका सदेव अपेक्षासे कथन किया 
जाता है। कोई वस्तु किस अपेक्षासे कही गई यह हम समझ लेने 
ते संसारम कभी बिसंवाद ही पेदा न हो । 

यह लड़का किसका है १ क्या यह अकेली ख्रीका ही है ! नही 
तो क्‍या केवल पुरुषका है नहीं ! दोनों ( स्री-पुरुप ) के संयोगा- 
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वस्थासे लड़का उत्पन्न हुआ है | (जिस त्तरह यह सब कथन सापेत् 
है उसी .तरह साधुता औह असाधुताका कथन भी सापेक्ष है। 
क्योकि वस्तुका स्वभाव अनन्त धर्मात्मक है। उनका सापेक्ष दृश्सि 
व्यवहार करने पर विरुद्धताका आभास नहीं होता किन्तु विरोध 
एकान्तदृष्टिके अपनानेसे ही होता हे। एकान्तता ही असाधुता हे 
उससे आत्मा संसारका ही पात्र वना रहता है। 

जीब और पुदूगलके संसगगंसे यह संसारावस्था हुई। जीव 
अपने विभावरूप परिणमन कर रागी-हपी हुआ ओर पुदुगल 
अपने विभावरूप ओर इस तरह इन दोनोंका बन्ध एक ज्षेत्रावगाही 
हो गया है। इस अवस्थामें जब हम विचार करते हैं तब मालूम 
पढ़ता है कि यह आत्मा वद्धस्प्रष्ट मी हे ओर अबद्धस्प्ृष्ट मी। 
क्सम्बन्धकी दृष्टिसे विचार करते हैं तो यह बद्धस्प्रष्ट भूताथे हे, 
इसमे सन्वेह नहीं, और जब केवल स्वभावकी दृष्टिसे देखते हैं तो 
यह अभूताथ भी है। सरोवरमे कमलिनीके जिस पत्रकों जलस्पर्श 
हो गया है इस दृष्टिसे विचार करते हैं तो बह पत्र जलमें लिप्त है यह 
भूताथ है परन्तु जल जलस्पशे छू नहीं सकता है जिसको ऐसे 
कमलिनीके पत्रकों स्वभावकी दृष्टिसे अवलोकन करते हैं तो यह 
अभूताथ है क्योंकि वह जलसे अलिप्त है। अतः अनेकांतको 
अपनाए बिना वस्तु-स्वरूपको समभना दुशार है। नानापेक्षासे 


आत्म-क्षान करना क्या बड़ी बात है 'समाधितन्त्र! में श्रीपूज्यपाद- 
स्वामी लिखते हैं--- 


अन्मया स्वयते रूप॑ तन्न जानाति सर्वथा। 
जानन् दश्यते रूप ततः केन ब्रवीम्यहम | 


अर्थात्‌ इन्द्रियोंके द्वारा जो यह शरीरादिक पदाथ दिखाई देते 
हैं चह अचेत्तन होनेसे जानते नहीं हैं । और जो पदार्थोको जानने- 
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चाला चेतन्यरूप आत्मा है वह इन्द्रियोंके द्वारा दिखाई नहीं देता, 
इसलिए मैं किसके साथ वात कहूँ । यह पण्डितली हैं; इनसे हम 
वात करते है तो जिससे हम वात कर रहे हैं वह तो दिखता नहीं 
है और जिससे हम वात नहीं कर रहे हैं वह अचेतन होनेसे 
सममभता नहीं है | इसलिए सब भैमटोंसे छूटकर विभाव भावोंक। 
परित्याग कर स्वभावमें स्थिर रहनेका यह क्‍या ही उत्तम उपाय 
है। वही स्वामीजी आगे लिखते है-- 
यत्परे! प्रतिपाद्योष्ह॑ यत्परान्‌ प्रतिपादये । 
उन्मचचेष्टितं तन्‍्मे यदह निर्विकषकः ॥ 

जो प्रतिपादन करता है वह तो प्रतिपादक कहलाता है और 
जिसको प्रतिपादन करना चाहते हैं वह प्रतिपाद कहलाता है । तो 
कहते हैं कि यह सब मोही मलुष्योकी पागलों जैसी चेश्ा है। 
यदि ऐसा ही है तो हम उन्हींसे पूछते हें--महाराज | फिर आप ही 
यह उपदेश, रचना चातुरी आदि काये क्यों करते हैं ? तो इससे 
मालस पड़ता है. कि मोहके सद्भावमें सब व्यवहार खलते हैं यह 
असत्य नही, सत्य है | 

यह लोक पढ्द्॒व्यात्मक है जिसमें सब द्रव्य परस्पर मिले हुए 
एक दूसरेका चुम्बन करते रहते हैं । इतना होने पर भी सब अपने 
अपने स्वरूपमे तन्‍्मय है। कोई द्रव्य किसी द्वव्यसे मिलता 
जुलता नहीं है पर फिर भी एक पर्यायके अनन्तर दूसरी पर्याथ 
उत्पन्न होती है और संसारका व्यवहार चलता रहता है। ' 
जैन धर्ममें त्यागका क्रम-- 

जैनधर्ममे सदैव क्रम-क्रससे ही कथन किया गया है। पहले 
उपदेश दिया जाता है कि अशुभोपयोगकों छोड़ो और शुभो- 
पयोगमे वर्तत करो और जो प्राणी शुभोपयोगमें स्थिर है उससे 
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कहते हैं, भाई यह भाव भी संसार बन्धनमे डालनेवाला हैं। 
अत्तएव इसको भी त्यागकर शुद्धोपयोगमे बतेन कर। कुन्दकुन्दाचाये 
एक जगह कहते हैं प्रतिक्रमण भी विष है | अतः जहाँ ग्रतिक्रमणको 
ही विपरूप कह दिया वहाँ अप्रतिक्रमण--प्रतिक्रमण नहीं करनेकों 
अम्ृृतरूप केसे कहा जा सकता हे। झुद्धोपयोग प्राप्त करनां 
प्राणी सात्रका ध्येय होना चाहिये। यह अवस्था जब तक प्राप्त 
नहीं हुईं तव तक शुभोपयोगमे प्रवरत्तेन करना उत्तम है। अतएब्‌ 
क्रम ऋ्रमसे चढ़नेका उपदेश है । तात्पर्य यही है कि यदि मनुष्य 
अपने भाषो पर दृष्टिपात करे तो संसार वन्धनसे छूटना कोई बढ़ी 
वात्त नही है | एक वार भी यह आणी अपनी अज्ञानताकों मेट देव 
तो वह परम सुखी हो सकता है ।--अज्ञान क्या है ९ ज्ञानावरणीय 
कमेके क्षयोपशममे जो मिथ्यात्व लगा हुआ है. वही अज्ञान है ! 
उस अज्ञानका शरीर मोहसे पुष्ट होता है। और उसके ग्रसादसे 
ही यह विचित्र लीला देखनेमें आ रही है । अतः आत्म-ज्ञानकी 
वड़ी आवश्यकता है । जिसने ग्राप्त कर लिया वही मनुष्य धन्य है 
और उसीका जीवन सार्थक एवं सफल है । 
जीव और अजीवका भेद-विज्ञान 

यह जीवाजीवाधिकार है। इस अधिकारमे जीव और अजीब 
दोनोंके अलग-अलग लक्षणोंकों कहकर जीवके शुद्धस्वरूपको 
दिखाना कर्ताको अभीष्ठ है। कोई जीवको केवल रागद्वेषादिसय 
बतलाते हैं किन्तु ये तो पुद्गलके सम्बन्धसे उत्पन्न विभाव भाव 
हैं। अत्तः जो जो भाव परके सम्बन्धसे होंगे वे कदापि जीवके 
नहीं कहलाये जा सकते, क्योंकि यहाँ तो जीबके शुद्ध स्थरूपको 
बतलाना है न। माथे पर तेल पोत लो तो वह चिकनाई तेलकी ही 
'कहलाई जायेगी | इसी तरह सम्तस्त राग-हंष व मोहादिककी 
कल्लोल्मालाएँ, पुदूगल अक्लतियोंसे उत्पन्न हुए विभाव भाव हैं | 


श्ण्ज उपशलहसी 


इससे यह सिद्द हुआ कि जीव चित्त्वरूप चिच्छक्तिमात्र 
धारण करता हुआ शुद्ब टंकोत्कीण एक विज्ञानघनस्वभावघाला है 
सब प्राणियोंमे एक सम्रान पाई जानेबाली चीज है। यहाँ किसी 
का भेद-भाव नहीं ह। वस्तु स्थितिका ज्ञान सबके लिये पर- 
मावहयक है | 

एक पंगत हो रही थी । वहाँ दा अच्छे धनी-मानी आदमी 
आस-पास अगल-बगलम बेठे हुए थे और वीचमे एक साधारण 
स्थितिका भनुष्य आ बैठा था अब वह परोसनेवाला व्यक्ति 
इधर-उधर पूड़ियोका दिखाकर उन सेठोंत्रे योला--दिखों | क्या 
बढ़िया पूडी है । बड़ी कोमल और मुलायम हैं। एक तो आपको 
अचइय लेनी चाहिये ? परन्तु उस बीचवाले मनुष्यसे छुछ न 
कहा। अनिच्छासे बह कहता भी तो तुरन्त ही वहॉसे हटकर 
उनको फिर दिखान लगता। बह मनुष्य देखता ही रह जाता इस 
तरह दो वार हुआ, त्तीव चार हुआ। जब चौथी बार आया त्तो 
उसने उठकर एक चॉटा रसीद किया और बोला--वेबकूफ, क्या 
ये तेरे बाप हैं जो बार बार इनका दिखाकर परोसता है ओर मुझे. 
यो ही छाड जाता है १ कया में यहाँ खाने नही आया १ मुमे क्‍यों 
नहीं परोसता ? इतना जब उससे कहा तब कही उसकी अक्ल 
ठिकाने पर आई। तो कहनेका तात्पये यही हे कि वह वस्तु- 
स्वरूप सबका है । अपने विमल स्वरूपका वाध सबको हो सकता 
है । उसमे किसी प्रकारका भेद-भाव नहीं ह। 

अब यहाँ जीव और अजीवका भेद दिखलाते है । परको ही 
आत्मा माननेवाले काइ सृढ़ कहते है “अध्यवसान ही जीव हैं ।? 
अन्य कोई तो कर्मकों जीव मानते हैं। कोई कहते हैं. कि साता 
और असाताऊे उदयसे जो सुख दु/ख होता है बह जीच है 
कोईका मत है कि जो संसारमे भ्रमण करता है उसके अत्तिरिक्त 

२० 
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और कोई जीव नही है। कोई कहते है कि आठ काठीकी जैसे 
खाट होती है, इसके अलावा और खाट कोई चीज नहीं हैं उसी 
तरह आठ कर्मोका संयोग ह्दी जीव है ओर जीव कोई बस्तु नहीं 
है। इस प्रकारके तथा अन्य ग्रकारके वहुतसे मत जीवको मान्यता- 
के विषयसें हैं. परन्तु इनमेसे कोई भी मत सत्य नहीं है। सब 
अममे हैं क्योकि ये सव जीव नहीं है । जो अध्यवसानादि भावो: 
को ही जीव बतलाते है उनके प्रति आचार्य कहते है कि ये सभी 
भाव पौदूगलिक है। वे कदापि स्वभावमय जीव द्रव्य नही हो 
सकते, इन रागादि भावोंकी जो जीव आगमसें .बतलाया है वह 
व्यवहारनयसे हे किन्तु वे वस्तुतः जीव नही है। इसी प्रकार जो 
प्रलाप करते हैं कि साता ओर असातासे उत्पन्न सुख दुःखादि 
हैं वह जीव हैं उनको कहते है, भाई | सुख दुखादिका जिसको 
अनुभव होता है वह जीव है। जो संसारमे भ्रमण करता है वह 
जीव है ऐसी जिसकी मान्यता है उनके लिए कहते हैं कि इस 
अमणके अतिरिक्त जो सदा शाश्रता रहनेवाला है वह जीव है। 
जैसे आठ काठीके संयोगसे जो खाट कहलाती हे वेघ्ते ही आठ 
कर्मोके संयोगसे उत्पन्न जीव नहीं है किन्तु जिस प्रकार आठ- 
काठीसे बनी हुईं खाट उस पर शयन करनेवाला व्यक्ति भिन्न है 
उसी तरह आठ कर्मोके अतिरिक्त जो काई वस्तु है वह जीब है । 
जब यह सिद्ध हो चुका कि वर्णोदिक या रागादिक भाव जीव 
'नहीं है तव सहज ही यह ग्रभ्न होता है कि जीव कौन है ? ऐसा 
अश्न होने पर आचाये कहते हैं-- 


हे 


अनाधनतमचर्ल स्वसवच्यमिद स्फुटम | 


जीवः स्वयं तु चैतन्यमुचेश्रकचकायते ॥|* 
यह जीव अनाग्नन्त है ओर स्व॒संवेय है, केवल अपनेसे ही 


बज 
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अपने द्वारा जानने योग्य है। जिसमे चैतन्यका घिलास हो रहा है 
ऐसा स्वाभाविक शुद्ध ज्ञान-दशन रूप जीव है जो स्थय॑ प्रकाशमय 
वोधरूप है । 

अतः जीवमे रूप, रस, गन्ध, स्पर्श नहीं है। शरीर 'संस्थानः 
संहनन आदि भी नहीं. है। राग, हेष, मोह, एवं कर्म, लोक 
आश्रव भी नही है । 


44: 


जीवमसे न योगस्थान, वन्धस्थान, उदयस्थान ही हैं और न 
मार्गणास्थान, स्थितिवन्धस्थान और संक्लेशस्थान ही है, क्योंकि 
ये सभी पुद्गलजनित क्रियाएँ हैं अतः वे कदापि जीवके नहीं 
हो सकते। 

इस प्रकार यह जीव और अजीवका भेद स्वथा भिन्न है 
इसको ज्ञानी जन स्वयं स्पष्टतया अनुभव करते हैं किन्तु तिस पर 
भी यह अत्यन्त बढ़ा हुआ महामोह अज्ञानियोको व्यथे ही अनेक 
प्रकासे नाच नचाता हुआ उन्हे शुद्धात्मानुभूतिसे वंचित रखता 
है। आचारये कहते हैं कि हे भव्य ! तू व्यथ कोलाहलसे विरक्त 
होकर चेतन्यमात्र वस्तुको देख, हृदय-सरोवरमे निरन्तर विहार 
करनेवाला ऐसा वह भगवान्‌ आत्मा उसका यदि पण्मास पर्यन्‍त 
भी अनुभव करे तो तुम आत्म-तत्त्वकी अवश्य उपलब्धि हुए 
बिना न रहें। सुखके लिए तू अनन्त कालसे निरन्तर भटक रहा है 
पर सचा वास्तविक सुख तुझे अभी तक प्राप्त नहीं हुआ। 
इसका कारण क्या है? यह खोजनेका अयास भी नहीं किया। 
काम कैसे बने ? किसीने कह्दा अरे, तेरा कान कोआ ले गया किन्तु 
सूरखने अपना हाथ उठाकर कान पर नहीं स्खा। कान कहाँ चला 
गया ? इसी तरह कोई यह कह्दे कि हमारे तो पीठ ही-नहीं हे 
'परन्तु तनिक हाथ पीछे सोड़कर देखा होता। कहीं नहीं 
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गई है। अपन ही पास है। केवल उस तरफ लक्ष्य करनेकी 
आचश्यकता है । 
आत्माका प्रशान्त स्वभाव 

एक 'ज्ञानसूयोद्गः नाटक है--उसमे लिखा हे, भैया एक: 
समभाभवनमे नट ओर नटी आये। नटने नटीसे कहा कि आज 
इन श्रोताओंको कोई एक अपूर्वे नाटक सुनाओ। अपूबे ऐसा जो 
कभी इन्होने सुना नहो। नटी बोली आये--ये संसारी प्राणी रात्रि- 
दिवस विषयोमें लीन परिग्रहोंकी चिन्ताओंसे भाराक्रान्त तथा 
चाहकी दाहसे दृग्ध इनको ऐसी अवस्थामे सुख कहाँ ? तब नट 
कहने लगा प्रिये ? ऐसी बात नहीं है | आत्मस्वभावोःस्तु शान्तः 


कैनापि कर्ममलकलड्ढकारणेन अशान्तो जातः' अर्थात्‌ आत्मा 
स्वभावसे शान्त है किन्तु किन्हीं क्मंमल कलझ्डुकारणोंसे वह 
अशान्त हो गया है। अतः इन उपद्रवोंकों हटाकर शान्त बन. 
जाओ क्योकि शान्तता ( सुख ) उसका सहज स्वभाव है। प्रत्येक 
द्रव्य अपने स्वभावमे रहकर ही शोभा पाता है । किन्तु हम लोगों 
की प्रवृत्ति ही वाह्म विषयोमे लीन हो रही है। विषय सझुखकीः 
प्राप्तिमे सारी शक्ति लगा रहे हैं । क्या इनमें सच्चा सुख है? यही 
मोहकी महिमा है । पर वस्तुओंमे सुखकी कल्पनाकी मृगतृष्णासे 
अपनी पिपासा शान्त करना चाहते है । [सचमुचमे देखा जाय तो 
सुख आत्माकी एक निर्मल पर्याय हे। वह कहीं परमेसे नहीं 
आती, क्योंकि ऐसा सिद्धान्त है कि जिसकी जो चीज होती है 
वह उसीके पास रहती हे । 


( फिरोजाबाद मेलेमे किया गया एक प्रवचन ) 
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वर्णी प्रवचन 


१. आज आप लोगोने उत्तम क्षमाका वर्णन सुना है, ओर 
वह भी उत्तम क्षमाको पालन करनेवाले मुनिराज के मुखसे। यदि 
यही चीज मैं कहता तो उतनी अच्छी नहीं लगती, क्योंकि मैं 
उत्तम क्षुमाका पात्र नही। मेरे मुखसे इसका वर्णन तो ऐसा होता 
कि खाई तो नीम है और कहूँ कि मिश्री मीठी है। अरे, जिसने 
सिश्रीके मघुर स्वादका अनुभव नहीं किया वह फैसे कह सकता 
है कि वह मधुर होती है । उत्तम ज्माका व्याख्यान सुनकर भेरा 
हृदय तो आनन्दसे भर गया | 

अकलंक स्वामीने स्व प्रथम गुप्तिकों धर्म बतलाया है। मन 
बचन कायकी चेष्टाका निरोध हो गया इससे बढ़कर ओर क्या 
धर्म होता। उन्होने गुप्तिका चर्णेन संबर तत्त्वके वर्णनमे किया 
है। गुप्तिसे परम संबर होता है और संबर ही मुक्तिका साधन है । 
परन्तु जो गुप्तिक्ों पालन करनेमे समर्थ नही हैं उनके लिये समिति- 
का वर्णन किया है। गुप्ति निवृत्तिहप है ओर समिति ग्रवृत्तिहप । 
समितिसे प्रवृत्ति होती है इसलिये दोए उत्पन्न होनेकी संभावना 
रहती है अतः उन दोपोंकी निवृत्तिके लिये उत्तम क्षमा आदिका 
चणेन किया गया है। आत्मामे क्राध नामक दोप उत्पन्न हुआ तो 
उत्तम क्षमाफे द्वारा उसकी >िृत्ति कर दी जाती है। क्रोध उप- 
लक्षण है अतः मान माया लोभ आदि दोषोंकी भी छद्ढू,ति होती 
है यह भी समझ लेना चाहिये और उन्हे दूर करनेके लिये विनय 
सार्देव, आजंब आदि धर्म आवश्यक होते है । ४ 

इन उत्तम क्षमा आदि धर्मोत्ति ही आत्माका कल्याण हों 
सकता है | जब कल्याण होगा तव स्वभावसे ही होगा विभावसे 
कभी कल्याण होनेवाला नहीं। उत्तम क्षमा आदि आत्माके 
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स्वभाव हैं और क्रोधादि विभाव। अग्निके सम्वन्धसे पानीका 
शीतल स्पर्श उष्ण स्पर्श रूपसे बदल जाता है. इसी श्रकार क्रोध 
कषायके सम्वन्धसे आत्माका क्षमा गुण क्रोध रूप बदल जाता है। 
क्रोधरूप परिणमन विभाव परिणमन है यह अकल्याण करने- 
वाला है । 


टीकमगढ़मे एक ढुलार का नामक विद्वान्‌ थे जो न्याय- 
शाख्रके महान्‌ विद्वान थे | में भी उनके पास न्याय पढ़ा हूं | पढले 
ये व्याकरण नहीं जानते थे। एक दिन इन्होने अपने गुरुते कहा कि 
जिस प्रकार 'गां वक्तिः रूप होता है उसो प्रकार गां ब्रवीति? रूप: 
क्यो नहीं होता । गुरूजी इनके मूखेतापूर्ण प्रहनको सुनकर बहुत 
कुपित हुए और उन्होने मूर्ख पशु आदि कहकर इनका बड़ा तिर- 
स्‍्कार किया । गुरुकृत अपमानसे ये रुष्ट होकर अपने स्थानपर 
चले आये और अपनेसे नीचेकी कक्षामे पढ़नेवाले एक छात्रसे 
बोले कि चलो हम तुम्हे तुम्हारे घरपर अच्छा न्याय पढ़ा देंगे 
यहापर देशमे क्यो पड़े हो । छात्र मंजूर हो गया अतः उसे साथ 
लेकर उसके गॉव चले गये | उस छात्रकों व्याकरण अच्छा आता 
था। इन्होंने उसे न्याय पढ़ाया और उससे परीक्षाके रूपमे 
व्याकरणके सूत्रोका अथ पूछ पूछकर सव व्याकरण सीख लिया। छ 
भाहसे वे व्याकरणके विद्वान हो गये । कोष तथा साहित्यका भी 
अच्छा अभ्यास कर लिया। यह कर चुकनेके वाद अपने गुरुजीके 
पास वापिस पहुँचे और वोले जाओ तुम्हारे वापको चुन्‍्नी दी 
जहाँ पूछना हो पूछ लो । गुरुने हंसकर शिरपर हाथ फेरते हुए कहा 
बेटा | यही तो चाहता था। अज्ञानमूलक तुम्हारा भय निकल 
गया इससे मुझे बहुत ग्रसन्‍तता हुईं। पर एक बात तुम याद 
कर लो-- 
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अपराधिनि चेत्‌ क्रोध: क्रोधे क्रोध! कर्थ न हि । 


धर्माथंक्राममोक्षाणां . चतुणो परिन्थिनि ॥ 
यदि अपराधीपर क्रोध करना हे त्तो क्राधके ऊपर क्रोध 
क्यों नहीं करते, क्योकि यह क्रोध भयंकर अपराधी है । धर्म, अथे 
काम आर सोक्ष इन चारों पुरुपार्थाका परिपन्थी है विरोधी है। मेने 
तुमसे यही तो कहा था कि तुम मूर्ख हो बच घातुका वक्तिः ह 
रूप हाता है ओर त्र धातुका अ्रवीति 7 पर तुम व्याकरण 
ज्ञानसे सबंध! जृत्य थे अतः विपरीत प्रश्न करने लगे । तुम्दारे जैसे 
विद्वानका भाषा विषयकज्ञान न हो यह वात मुके खटकती थी अतः 
मेन तुम्हे मृग्य कह दिया। किन्तु यह सुनकर तुम्हे रोप उत्पन्न हो 
गया | नुम्दीं बिचारो मैंने तुम्हारा अपराध किया कि तुम्हारे 
क्रोधन । गुरुक बचन मुनकर दुलारका नतमस्तक हो गये । क्रोध 
निकला कि आत्मामे शान्ति उत्पन्न हुई। अप्निका सम्बन्ध छूटते 
दी पानी ठंडा हो जाता हू यह कान नहीं जानता | घम आत्मामे 
ही है सिर्फ उसके बाधक कारण दर करना है। वाधक कारण क्रोध 
मान माया आदिक दुगु ण हैं इन्हे दूर कर दिया जाय तो आप्मामें 
धर्म प्रकट हो जाय । 
श्री कुंदकुंद स्थामीने कहा है कि यदि आत्माले विपरीता- 
भिप्राय निकल जाय तो आत्मामे सव सदगुण प्रकट हो जावें। 
जिस मुनिक्रा विपरीतामिप्राय अथान मिथ्यात्व रूप परिणमन दूर 
ही हुआ चह मुनि नहीं। द्रव्यलिगका शाभा :सावलिगके साथ 
है। जिस मुनिके द्ृव्यलिग के साथ भावलिंग नहीं हुआ उसके 
क्या हुआ ९ इन्ददुल्द स्वामी कहते हें. कि हमारे शबत्रुके भी 
दब्यलिग न हो । 
क्षिस प्रकार धनकी चाहनेवाला कोई पुरुष राज़ाको जानकर 
इसकी उपासना करता है इसी प्रकार आप्सार्थी पुरुष आत्माको 
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जानकर उसकी श्रद्धा करता है, उसकी उपासना करता है। 
मोत्षार्थी पुरुषको आत्माकी श्रद्धा होना आवश्यक है। साध्य- 
“सिद्धि कारण कूटके होनेपर ही तो होती है । 'पर्यतो5र्य॑ वहिसान्‌ 
घूमवत्वात्‌र यहाँ वहिप्त्व साध्यकी सिद्धि धूमवत्तत साधन से ही 
तो हुई। संतारप्े छूटनेके लिये आवश्यक है कि यह श्रत्यय किया 
जाय कि मैं कौन हूँ ? मेरा कया स्वरूप है। छुन्दकुन्द स्थामीने 
अवचनसारमे कहा है-- 


धवारित खलु धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिदिद्दो । 
मोहक्खोहबिदीणो परिणामों अप्यणों हु सभो ॥' 


अर्थात्‌ चारित्र ही धर्म है, समता परिणाम ही धर्म है। वह 
मोह तथा ज्षोभप्ते रहित आप्माके परिणामरूप ही है। 'सखरुपे 


चरण चारितं स्वसमय ग्रभृत्तिरित्यथः । तदेव वस्तुस्वरभावत्वात्‌ 
आम; | स्वरूप रमण होना सो चारित्र है। यही स्वसमयमें प्रवृत्ति 
करना है। क्रोधादि पर समय हें क्‍योंकि वे परजन्य विकार हैं । 
क्षुमा मादंव आदि स्वसमय हैं । यही जीव द्र॒ब्यके स्वभाव होनेसे 
धर्म है । समता भाव दुलेम वस्तु नहीं। मोह अर्थात्‌ मिथ्यादर्शन 
ओर क्षोम अर्थात्‌ रागद्वेघ इनका अभाव कर दिया जाय तो 
समता भाषके प्रकट होनेमें बिलम्ब न लगे । 
आज उत्तम क्षप्ता है उप्ते ही लेउर जाओ । पर पदार्थकी अपना 
मानना छोड़ो । पर पदार्थभों अपना मानते हो तभी तो क्रोध 
होता है। आप परको अपना मानकर उसका परिणमन अपनी 
“इच्छानुकूल करना चाहते हो परन्तु परका परिणमन परके अधीन 
है आपके अधीन नहीं आप व्यथ ही क्रोध करते हैं। मैं दर्शन 
-ज्ञानमय आत्मा हूँ। ज्ञाता दृष्टा होना ही मेरा स्वभाव है परन्तु मैं 
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पाता हृष्टा न रहकर रागी हेपी भी हो जाता हूँ । यह कार्य. ही भव- 
अमणको वढ़ानेव,ला है। इससे बचना है तो उसी एक आत्माकी 
उपासना करो । यद्यपि आत्मा ज्ञानमय हे, ज्ञानके साथ ही उसका 
तादात्म्य है, परन्तु हम ज्षणमर भी उसकी उपासना नहीं करते। 
आत्माक्षी ओर उपयोग न जगाकर भिन्‍न भिन्‍न पदार्थोकी ओर 
उपयोग भर करते रहते हैं। कहीं ऐसी परिणतिसे कल्याण 
होता है १ 


( सागर-२७५-८-७५२ ) 


न 


आपने कल क्षमाधर्मका वर्णन सुना था और आज भादेब 
धर्मका । कल तत्त्वाथ॑सत्रका प्रथमाध्याय सुना था और आज 
हिलीयाध्याय सुनेगे। मार्देवके विपयमे में क्या कहूँ, महाराजके 
मुखारबिन्द्रपे सब श्रवण कर चुके । प्रथमाध्यायम आपने सोक्ष- 
मार्गका वर्णन सना होगा। में तो वारिसके कारण पहुच नहों सका 
इसका दुःख रहा | वारिस हमार सत्कायेमे अन्तरायहूप हो गई १ 
भाग्यसे ही तो सब होता है । 

सर्वा्सिद्धिकी भूमिकामे लिखा ह कि सोराष्ट्र देशके एक 
नगरमें द्रपायक नामका सेठ रहता था। बड़ा भद्र था। स्वाध्याय 
की प्रतिन्ना उसके थी। उसने एक सूत्र बनाकर घरके खम्भेपर 


लिख दिया 'दशनब्वानचारित्राणि मोश्षुमागं/ अथीत्‌ दशन ज्ञान 


आर चारित्र माक्षक मास है। बह कही बाहर गया था। धर पर 
एक निग्रन्थ आचाये आहारक लिये आये। जब आहारकर जाने 


लगे तब उनका दृष्टि खम्भापर लिखे दरशुनज्ञानचरित्राण मोक्ष 
आग! सत्न पर पढ़ी । उन्होने सौंचा कि दर्शनपद तो सामान्यपद 
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है अतः मिथ्यादर्शन भी मोक्षमाग हो जायगा। उसकी व्यावृत्ति 
करनेके लिये यहाँ 'सम्यक्‌ः पद जोड़ना चाहिये ऐसा विचारकर 
उन्होने खम्भापर सूत्नऊ प्रारम्भमे सम्यक्‌ पद ओर जोड़ दिया तथा 
तपोवनको चले गये | जब हेयायक घर आया तब उसने अपनी 
स्रीसे पूछा कि सूत्रमे यह परिवतन किसने किया है। उसने कहा 
कि आज निम्नेन्‍्थ मुनि आये थे उनका यहाँ भोजन हुआ, उन्होने ही 
यह परिवर्तन किया है । हपायक पता चलाकर तपावनमे पहुंचता 
है। उस हैपायक नामक भक्तके वर्णनमें पृज्यपाद स्वामीने लिखा हे 
कथिद्‌ भव्यः प्रत्यासननिष्ठः प्रज्ञावान्‌ स्वहितमुपलिप्सु।आादि । 
यह अत्यन्त निकट भव्य था | निकट भव्य ही तो भेदज्ञानी तथा 
आत्महितका इच्छुक होता है। जो दीघेसंसारी होता है उसकी 
आत्महितकी ओर रुचि ही नहीं होती । द्वेपायक जाकर देखता है 
कि एक परम पवित्र, रसणीय एकान्त ओर भक्त जीवोंकों विश्राम 
देनेवाले तपोबनमे निर्मन्‍्थाचारय महाराज विराजमान है । वे इतने 
शान्त हैं कि उनकी मुद्रासे मोक्षमार्ग प्रकट हो रहा है । वे यद्यपि 
बचनसे कुछ नही वोल रहे है तो भी शरौरसे साक्षात्‌ मोक्षमार्गका 
देग्दशेन करा रहे है। परहितका प्रतिपादन करना ही उनका कार्य 
है। बड़े बड़े आकर उनकी उपासना कर रहे हैं | यह सव देख वह 
बड़ा प्रभावित हुआ और नम्रतासे बोला भगवन्‌ | आत्माके लिये 
हितकारी क्‍या वस्तु हे ? उन्होने कहा मोक्ष । अनादिकालसे यह्‌ 
जीव संसाररूपी कारागारमे बद्ध हे, उसमे छूट जाना ही इसके लिये 
हितकारी है । आत्माके साथ जो कर्मोका सम्बन्ध हो रहा है उसका 
छूट जाना ही मोक्ष है और बह तभी संभव है जब कि वन्धके 


कारणोंका अमाव तथा संवर हो जावे । आर्रव॒का निरोध और 
संवरकी प्राप्ति हुए बिना मोक्ष नहीं हो सकता | 


मुनिराजकी उक्त वाणी सुनकर हेपायक बहुत असन्न हुआ और 
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वोला कि महाराज इस ग्रन्थकी पूर्ति तो आपसे ही हो सकती 
भव्यकी प्रेरणापे मुनिराजम तत्वाथमृत्रकी रचनापूणे की। वे मुनिराज 
गृद्धपिच्छ थे | यह दन्त ऋथा है। अकलंक स्वामी राजवार्तिकके 
प्रारम्भस इसका सप्र्थंन ऋर आग कहते हे ज्ञात्र 'शिष्याचाय- 
सम्बन्धो विवक्षित;-यहों शिष्याचार्यक्रे सस्बन्धकी विवक्षा नहीं है 
किन्तु संसारमागरमे निमम्न अनेक प्राणिगणकी उल्लिहीपासे प्रेरित हो 
आचाय महाराजने स्वयं सोल्षमार्गका निरूपण किया है। आत्मासे 
कर्मका सम्बन्ध छूट जावे इससे बढ़कर और हित क्‍या हो सकता 
है। कर्मका सम्बन्ध छूट जानेपर संमारी और मुक्त जीवमे क्या 
अन्नर रह जाता है | इन दोनोऊ बीच जितना अन्तर है वह 
कर्मकृत है और तत्त्ववष्टिसे विचार करो तो कर्मकृत सी नहीं हैं 
क्योंकि कर्म तो जड़ पदार्थ 6 । उनमें यह इच्छा कहाँ कि मे इस 
आत्माका अहित कर्छ | सब अपराधकी जड़ तो सर्प है । रुवय॑ 
रागादि विकार करता है जिनसे कमोका वन्‍्ध होता है इसलिये 
आत्माका रागादि परिणतिसे बचाओ | रागके साथ द्वप करनंकी 
आवश्यकता नहीं, क्योकि वह त॒म्हारं नहीं हैं परजन्य विकार है 
तुममें हुए हैं. यह वात दमरी है परन्तु तुम्हारे स्वभाव नहीं हैं। 
स्वभाव होते तो कभी नठ्ट नहीं होते परन्तु बीतराग अबस्थासे 
इनका पता नहीं चलता । रागद्वपका उदय तवतक ही रहता है जब- 
तक यह लीव निज्र आर परका ठोक-ठांक नहीं समक पाता हैं । 
जहाँ परपदा्थ पे भिन्न स्व द्रव्यम--अपने आत्म द्वव्यमे रुचि हुई, 
उसका नान हुआ ओर उसीमे स्थिर निवास हुआ कि माक्षमाग 
प्रकट हो गया फिर रागद्रप कहाँ रहेगे ९ ह 


युक्यनु शासनऊे अन्तमे समन्तभद्ग स्वामी लिखतें है कि हे 
भगवन | यह जो मैंने आपका स्तवन किया हे वह आपके रागते 
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आर परके चिद्वषप्ते नहीं किया है क्योंकि रागह्ेषप्ते कार्य होता 
है उसमे आत्मकल्याण दुभेर है । कल्याणका मार्गे रागऊे त्याग 
ही है। आप आपमे स्थिर हो जाय इसप्ते बढ़कर और कल्याणका 
सांग क्या होगा ९ ( सागर २६-«-५२ ) 


३ 
आज आर्जब धर्म है। आजंव धर्म वह हे कि 'मनमें हो सो 


वचन उचारिये, वचन होय सो तन सो करिये।' अर्थात्‌ मन 
बचन कायकी एकसी प्रवृत्ति होना सो आर्जव धर्म है। आर्जव धर्म 
का धारण करनेवाला मनुष्य सदा सुखी रहता है। मायाचारी 
मनुष्यके हृदयमे रात दिन संक्लेश वना रहता है। 

एक वारकी वात सुनाते हैं। हम मथुरामें पढ़ते थे। गुरु 
गोपालदासजी उस समय उस विद्यालयके संचालक थे | गोपाल- 
दासजीकों कोन नही जानता ९ आज समाजमें सिद्धान्त अन्थोका 
जो विकास हुआ है वह उन्हींकी वदोलत हुआ है। पं०वंशीधरजी, 
पं० मकक्‍्खनलालजी, पं० देवकीनन्दनजी आदि उन्हीक्रे तो शिष्य 
है | मथुरा रहते रहते हमारा चित्त ऊब आया तो हमने सोचा कि 
बाईजी के पास हो आना अच्छा है । पर छुट्टी कैसे मिले ? हमने 
एक कार्ड बाईजी की ओरसे अपने नाम पर लिखा कि भैया हमारी 
तबियत खराब है अतः १५ दिनकी छुट्टी लेकर चले आओ मैने 
यह कार्ड स्वयं लिखा और मथुराके ही लेटरवकक्‍्समें डाल दिया। 
दूध्षरे दिन वह पत्र हमारे पास आया। हमने वह पत्र तथा एक 
द्रख्वास्त पण्डितजी को दी और १५ दिनकी छुट्टी मॉगी। 
पण्डितजी ने लिख दिया फोरन चले जाओ और जब लौटकर 
आओ तब हमप्ते मिलते जाओ | मैं बड़ा खुश हुआ और वाईजी 
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के पास चला गया। पन्द्रह [दन बाद पाण्डतजी के पास गया तब 
पण्डितजी ने सब समाचार पूछकर प्रसन्नता प्रकट की | वे मुरेनामे 
रहते थे। मैने मधुरा जानेकी आजा सॉगी तव बोले नहाकर दर्शन 
ओर भोजन कर लो फिर जाओ मैं रुक गया भोजनके वाद 
उन्होने बह चिट्ठी दिखलाई। उस चिट्ठी पर मथुराकी ही मुहर 
लगी हुई थी | चिट्ठी देखत ही मे समझ गया कि पण्डितजी हमारे 
छलको समझ गये हैं | तब मैने नम्न भावसे कहा गुरुजी यह तो 
मेरा छल था। बाईजी बीमार नहीं थी। मुझ घर जाना था इसलिये 
छुट्टी पानेके लिये यह व्याज आपके साथ किया, आप क्षमा 
कीजिये । उन्होने कहा मैं बहुत खुश हूँ कि तुमने सव बात सच 
सच कह दी और अपने छलके प्रति पश्चात्ताप कर लिया। तुम 
इस कोकका याद कर लो इलोकके पढ़ते ही मैंने अपनी आत्म- 
कहानी सुना दी । 


(उपाध्याये नटे धूर्ते कुंडिन्यां च तथैव च। 
(४ तैरेव [4७] (कुथे 
माया तत्र ने कतेव्या माया वैरेव निर्मिता ॥! 


पण्टितजी ने सथुराके कड़ोरीमलजी का एक पत्र ऐसा लिख 
हम धः हैक. ध्ु कक 
दिया कि गणशप्रसादका मस्तिप्क छुछ कमजोर हैं इसलिये इसे 
२) माह घीको और २) माह फल आदिको दे दिया करें। 


मायाचार छोड़नेका फल दूसरेको मिले चाहे नहीं मुझे तो 
तत्काल मिल गया | मायाचारी बहुत बुरा पाप है। कोधी आदमी 
से ता वश चलता है पर मायाचारीसे नही। इतना बड़ा दशलक्षण 
पर्व है इसमे छुड्ट तो करो । ये धर्म कहनेके नहीं हैं करनेके हैं 

इन्हे लेकर जाओ | 
(सागर २७-<4-७२) 
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आज सत्यधर्मका निरूपण. हुआ है । जिसे आप लोगोंने 
महाराजके मुखते श्रवण किया है। सत्यधर्मसे क्‍या क्‍या नहीं 
होता ? यह जीव अनन्त संसारसे पार हो जाता हे फिर अन्य 
सामग्रीका मिलना दुलभ नहीं । भेदज्ञानसे ही सत्य धर्मका पालन 
हो सकता है। जिसने पर पदार्थसे भिन्न रहनेवाले अपने शुद्ध 
आत्मस्वरूपकों समझ ,लिया वह झूठ क्‍यों बोलेगा ९ 

मे उदाहरण दूसरोका कया दूं. स्वयं अपनी वात सुनाता हूँ । 
जब मैं मड़ावरा मे रहता था तबकी बात है । एक बार मौजीलाल 
और कुञ्लीलाल सोरयामे लड़ाई हुई । मोजीलाल भतीजा था और 
कुझ्लीलाल चाचा। मौजीलालने कुल्लीलालकों खूब मारा और 
अपना अंगूठा अपने मुँहसे काट कर रिपोर्ट लिखा दी कि छुछ्जी- 
लालने हमे मारा है। इतना ही नहीं छुछ दे दिलाकर डाक्टरसे 
सार्टिफिकेट भी लिखवा लिया कि इसे धातक चोट पहुँचाई गई 
है । मुकदमा दायर हुआ । हरीसिह मोजीलालके भाई थे । उन्होने 
हमसे कहा कि तुम हमारी ओरसे गवाह दे दो कि हमने झुंजी- 
लालको भौजीलालका अंगूठा काटते देखा है। मैने बहुत कहा कि 
आई अदालतमें जाते हुए मुझे डर लगता हे अतः मेरी गवाह न 
दिलाओ पर वे नहीं माने। वोले ऐसा कह देना कि हम अपने 
चाचाके यहाँ छह जाते थे । वीचमे मौजीलाल और कुंजीलालकी 
लड़ाई हो रही थी तब कुंजीलालने मोजीलालका अआॉगूठा मुँहसे 
काट लिया। भेरे मना करने पर भी उन्होंने परचा लिखकर दे 
दिया। मुझे कचहरी जाना पड़ा। पुकार हुई सजिप्टेटने पूछा 
सच कहोगे मैने कहा, हॉ सच कहेंगे, क्या जानते हो, मजिष्ट्रेटने 
पूछा, मेंने हरीसिहके कहे अनुसार कर दिया। अन्तमें मजि- 


१९ चर्णी प्रवचन 


प्टेटने पूछा कि ओर कया जानते हो ९ मैंने कहा और तो छुछ 
नही जानता । ये हरीसींग खड़े है इन्होने कहा था कि ऐसा कह 
देना, सो कह दिया | मामला गड़बड हो गया। हरीसीगने बहुत 
कहा कि दूसरेसे पूछ लिया जाय पर मजिष्ट्रेटन एक न मानी ओर 
यह कहकर मुकदमा खारिज कर दिया कि तुमने खुद अपना 
अंगृूठा अपने मुंहसे काटकर इसपर भूठा आरोप लगाया हे । 
भेया | मेरा तो विश्वास है कि जो सच बोलता है वह कभी 
दुःखी नहीं होता । इसलिये ज्यों की त्यो वालना ही कार्येकारी हे | 

यह दशलक्षण धर्म ह। धर्म आचरण करनेसे होता हे और 
आधचरणसे ही फल मिलता है। जो ज्ञान क्रियाहीन होता हे 
उसकी क्या कौमत ? 6त॑ ज्ञान क्रियाहीनम्‌! यह प्सिद्ध मी हे। 
सत्य धर्म दी आणीका कल्याण करनेवाला है। एक सत्यथर्मसे 
ही ज्ीवका उद्धार हो जाता है। 

एक राजाका लड़का चोरी करने लगा, पित्ताने बहुत समझाया 
पर नहीं माता | बाला, पिनाजी कोई दूसरा वलबान्‌ राजा आ 
जायगा तो आपका राज्य चला जायगा ओर तब मुझे दुःखी 
होना पड़ेगा, यदि चोरी कछ गा तो अपना काम तो चला छूंगा। 
राज़ाने रुष्ठ होकर उसे देशसे निकाल दिया। वह देशान्तरमे चला 
गया तथा जुआ चोरी शिकार वेश्यासेबन आदि पापोमे फंस 
गया । एक दिन बह शिकारके लिये जंगलसे गया । देखता है कि 
कोई मुनिराज बैठे हैं ओर सब॒को तरह तरहके व्रत दे रहे हैं। 
चोरसे भी नहीं रहा गया। वह सी बोल उठा महाराज कोई 
सरलसा नियम मुझे सी दे दीजिये । चोरी, शिकार, जुआ आदि 
तो में छोड़ नहीं सकता फिर भी छुछ ऐसा नियम वताओ जिसे 
मैं पालन कर सकूं। मुनिरालने कहा भाई तू यई सब नहीं छोडना 
चाहता तो नहीं छोड़ पर एक कूठ बोलना छोड़ दे । उसने महा- 
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राजकी बात मान ली ओर भूठ बोलना छोड़ दिया। चार छह 
माह हो जानेपर उसने विचार किया कि देखें तो सच बोलनेसे 
क्या लाभ होता है ? उसने एक दिन राजपुत्र जैसी पोशाक पहिनी 
ओर रातको ६-१० बजे राजाके महलमे चोरी करनेके लिये' 
प्रयाण किया | पहरेदारने टोका कोन हो और कहाँ जाते हो ९ 
उसने कहा चोर हूँ और चोरीके लिये राजमहलमें जाता हूँ । पहरे- 
दारने समझा, यह तो हँसीकर रहा है कहीं चोर भी अपने मुँहसे 
कहते है कि में चोर हूँ । उसने आगे चला जाने दिया । इसी क्रमसे 
वह सब पहरेदारोको उत्तर देता हुआ वहाँ पहुँच गया जहाँ राजा 
सोते थे । सोते समय राजाने अपने सब कपड़े तथा आभूषण 
उतारकर अलग रख दिएथे। चोरले अपने कपड़े तो वहीं 
छोड़े और राजाऊे कपड़े तथा आभूषण पहिन लिये। जैसा गया 
था वैसा ही वापिस आ गया । किसी पहरेदारकी हिम्मत नहीं 
हुई कि इसे चोर कह सकें । सबने समझा कि यह कोई राजाका 
खास मिलनेबाला हे इसलिए राजाने ही यह सब इसे प्रदान किये 
हैं। अन्तमे वह अश्वशालामे पहुँचा ओर मलुष्यसे कहा कि 
एक घोड़ा तेयार करो । वह मी रोबमे आ गया । वह अहचब तैयार 
करने लगा और यह पासमें पड़े हुए पल्ंगपर लेट गया। रात 
बहुत हो गई थी अतः उप्ते नींद आ गई । सवेरा होनेपर राजाने 
देखा कि आज तो मेरी पोशाक तथा आभूषण वगैरह सभी कोई 
ले गया है । उसने पहरेदारोंसे कहा कि मूर्खों! तुम हमसे मन 
चाहा वेतन पाते हो पर इतनी रक्षा नहीं कर सके | तब पहरेदार 
बोले--महाराज ओर तो कोई आया नहीं। सिर्फ एक भला 
आदसी आया था जो सूरतसे राजपुत्र जैसा लगता,था और कहता 
था कि में चोर हूँ चोरी करनेके लिए राजमहलमे जाता हूँ। उसी- 
की करामात होगी । . उसकी तलाश हुई तो अश्वशालाके पास 
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पलंगपर लेटा हुआ सो रहा था। पहरेदार तथा मंत्री आदि सब्र 
वहीं पहुंच गये, राज़! भी पहुँच गया पर किसी की हिम्मत नहीं, 
हुई कि उसे चोर कह सके । वह जागकर वोला कि मै चोर ही हूँ 
ओर रातको आपके ही घर चोरी कर आया हूँ। यह सब सामान 
आपका ही तो ह। पर वे बोले नहीं, एक समान ओर वस्तुएं 
भी तो हुआ करती हैं मेरी वस्तुएं ओर कोई ले गया होगा, कहीं 
चार अपने मुंहते कहता ह्‌ कि में चोर हूँ। वह बोला नहीं नहीं 
मैं वास्तवमें चोर ही हूँ। उसकी बातसे राजा बड़ा प्रभावित हुआ. 
और बोला, भाई चार हो चाहे छुछ हो, मेरी एक लड़की है सो 
उसके साथ विवाह कर लो और आधा राज्य ले लो। वह बोला 
राज्य ता में छोडकर आया हूं मेरे भी राज्य था। रही लड़कीके 
विवाहकी बात सो जिस वाबाने मुझे सच वोलनेका नियम दिया 
था उससे जाकर पूछ छूं कि बाबा मुर्के एक सच वोलनेप्ते इतना 
फल तो मिल रह है कि चोरी करनपर भी कोई मुझे चोर नहीं 
सममता । अब और क्या आज़ा है) मुनिने कह कि भाई तूने 
धर्मका नमूना तो देख लिया अब तुमे जैसा उचितअतीन हो सो 
कर । आत्माका भता चाहता है तो सव छोड़ और मेरे जैसा 
है। ज्ञा। उसे साधुका वात जेंच गई ओर स्वयं साधु वन गया। 
सत्य आदि घधर्मंत्रे जिनकी आत्मा पवित्र है उनके 
चरण जहाँ पहुँच जात है वही तीर्थेस्थान हो जाते हैं। जिस 
प्रकार अगस्त ताराह उ्यमे गंदला पानी स्वच्छ हो जाता है 
इसी प्रकार पविब्नात्माआऊ संसर्गमे मलिन आत्माएँ भी निमेल 
हो लाती है। इुल्दत्ः स्वामीका कहना है कि परपदार्थोकों 
छोइकर आत्माका आन करो । आत्मा दूसरे पढाथाम भठकता है 


उसका मूल कारण रागढ् प हैं। यही आत्माकों मलिन करते हैं | 


भेद विद्यानरों अपने श्रापको प्रथक्‌ करना है। जब लकी कीचड़ 
मिट जाती है तब वह्द निर्मल हो,जाता है। इसी प्रकार जब आत्मा 


44 
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के रागह्रेब मिट जाते हैं तव आत्मा निर्मलः हो जाता हे । पर 
द्रग्यकी इच्छा छोड़नेसे ही निस्प्रह अवस्था, प्राप्त द्वोती हे। 
पुस्तक आदिकी इच्छा भी परिग्रह ही है और वह दुःखका कारण 
है। मेरा ज्ञानाणत्र हाथका लिखा हुआ सागरमे पन्नालाल जी 
विलीबालोके यहाँ रखा था, में शाहपुरमे था | उनके यहाँ चोरी 
हो गई मुझे विकल्प हुआ कि कहीं मेरी पुस्तक चोरी न चली 
सई हो । छुड्र दूसरा काम नहीं था फिर भी मैने विद्याधरको सागर 
सेजा और कहा कि उन्हे सान्‍्त्वना दे आना और हमारी पुस्तक 
लेते आना । निष्परिग्रह अवस्थामें किसी अन्य पदायंकी आकांक्षा 
नहीं रहती | सबका स्नेह छूट जाता है। रामचन्द्रजी सीताके स्नेह 
के पीछे वन वन भटके । चढ़ाई फर रावणके वंश विध्व॑सके कारण 
बने परन्तु जब सीताका राग छूट गया तब सीताके जीव प्रतीन्‍्द्रने 
कितने उपद्रब किये पर वे रंचमात्र ही विचलित नहों हुए । 
सगवान्‌ रामचन्द्जी शुक्रध्यानमें लीन 'रहकर अन्तमुहत्तेमें 
केवली वन गये। इसघे पता चलता है कि ये रागद्वंप मात्र ही 
सकल विपत्तिके मूल हैं । इनसे भेद ज्ञान करो--अपने आपको 
जुदा अनुभव करो | इस भेद ज्ञाककी महिमामे अमृतचन्द्रसूरिने 
लिखा है कि-- 
'भेदविज्ञानतः सिद्धाः पिद्धा ये किल केचनू । 
तस्पेब्राभावतों वद्धा बद्धा ये क्रिल केचन |! 

, अर्थात्‌ आजतक जि ने सिद्ध हुए है सब भेर विज्ञान से ही 
हुए है और जितने संसारमे बद्ध है वे भेदविज्ञानके अभावसे ही 
बद्ध हैं। इस घसे उपदेशकी कथामे न टालो, इसे सिनेमा न 
व॒नाओ | सगवानऊे दर्शन करो और सावना भाओ कि मे भी 
आपके ही समात्त. हो जाऊं । जिसने वीतरागताका अनुभवकर 
लिया उप्ते विषय घासतामे आनन्द नहीं आ सकता | 
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'तिलतेलमेव मिट येन न दृ्टं छत क्यापि। 

अल रितपरमानन्दी वदति विपयमेत रमणीयम्‌ ॥ - 
धर जिसने कभी घा नहीं खाया उप्ते तिलका तेल ही मीठा लगता 
हैं इसी प्रकार जिसने आत्ममुखका अँनुभव नहीं किया वह विपय 
सुख को ही रमणीय भानता है। 

जिस नाहीं चाखी सीसरी तिसको कचरा मिट्ठ! 


[») ॥ 


जिसन मिश्री नहीं खाई उसे कबरा दी मीठा लगता है 

एक साधु थे । पेदल चलते चलते उनके पेर खुरदरे हो गये। 
एक वार एक यूहस्थकों उनके पेर धोनेका अचसर आया तो चह 
उन्हें खुरदरा देख छल आश्रय करने लगा। साधुने कहा भरे 
मू्खे नून अब तक खिप्राऊ पेर पलोटे है साधुऊे पैर नहीं पल्ोटे । 
उनकी सेवा करनका अबसर तुझे नरटीं आया। 

संसार वी भयंकर चीज है इसप्ते बड़े बड़े डर गये। 
देखो भगवान्‌ आदिना ५ भी इस संसाएसे डर गये। दो ही छ्लियाँ 
तो उनके थी पर उन्हें छोड़कर जंगलमे जा छिपे। अस्तु 
कहनंका सार यह है कि सोह एक ऐसी चीज़ है कि अच्छी 
अच्छों के छक्के छुडा देता है। अतः ओर कुछ न छोड़ो तो 
मोहको छोड़कर जाओ | 

है. व 

आज शोचंधर्मका व्याख्यान आपने सुना । शौर्चधर्म 
आत्माकी पश्रित्रताको कहते है।यह पत्रित्रता लोभ कपायके अभावसे 
प्रकट होती है. । लोम चुद्धि समस्त अनर्थोका मूल कारण है । लोभ 


बिचित्र प्रकारका होता है । किसीको धनका लोभ है, किसीको पदका 
लोभ है, क्रिसीको यशका लोभ है, पर दर असल विचार करो तो 
सभी लोभ छोडने योग्य हैं । मैं तो एक बात आपको सुनाता हूँ 
ओर अधिक जानता भी नहीं । व्याख्यान विद्वान्‌ लोग देते हैँ 
पदार्थम में छ3. जानता नहीं सिफे आप लोगोकी अबस्था मुझे 
बढ़ा बना रही दे। ह 
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टीकमगढ़मे बढ़गेनी रहती थी । उसका पति था | संतान छुछ 
नहीं थी। और सम्पत्ति डेड़ दो लाखकी थी | जब उसका पति 
बीमार पड़ा तो सब लोग खबरके लिये आये | वीमारीकी हालत 
देख यह निश्चय हो गया कि यह वचनेवाले नहीं हे तब रातके 
प्रार्म्भमे ही वड़गेनीने सबसे कह दिया कि आप लोग अपने 
अपने घर जाइये अब रात का समय है । इन्होंने ओपधि बगेरहकाः 
त्याग कर दिया है जब सवेरा होगा तब देखा जायगा । मैं रातभर 
इनकी सेवा कहँगी। यह कह गाँवके सब लोगोंको विदा कर दिया, 
ओर किचाड़ अन्दरसे बन्द कर लिए। रातके नो वजे पतिका मरण 
हो गया पर वह घबड़ाई नहीं और न रोई ही। राज्यका कायदा था 
कि जिसके सन्‍्तान नहीं होती थी उसकी सम्पत्तिपर राजा कब्जा- 
कर लेता था सिर्फ स्लीकी परवरिशक्रे लिये छुछ देता था। बड़गेनी 
ने विचार किया कि हमारी सम्पत्तिका भी यही हाल होगा इस- 
लिए दान करा दिया जाय तो अच्छा है। ऐसा सोच उसने अपनी 
सम्पत्ति निकालकर ऑगगणमें इकट्ठी की। सोना चॉदीआदि जो भी. 
था सब इकट्ठा कर लिया । लगभग लाख डेड लाखकी सम्पत्ति: 
होगी । सबके ऊपर उसने चावल हल्दी मिलाकर छिड़क दी तथां 
एक वस्त्र सबपर ढांक दिया। रात्रि शान्तिसे विताई। प्रातःकाल 
सबकी खबर लग गई । राज्यमे भी खबर हो गई, थानेदार तथा: 
पुलिस आदि आ गईं। बड़गेनीने अपने कोठोपर पुलिसके ताले 
लगवा दिये । जब पतिका दाह संस्कार हो चुका तव उसने कहा 
कि मेरी सम्पत्ति अधिक है अतः दीवान साहबको बुला लीजिये । 
दीवान साहब पहुँच गये । मकानके कोठों तथा तिजोरियोंके ताले 
जब खोले गये तब छुछ नहीं निकला । पुलिसने कहा कि तुम्हारे 
तो अधिक सम्पत्ति थी क्या हुआ ९ उसने कहा कि हुआ कुछ 
नहीं । आप लोगोंको कष्ट न हो इसलिये मैंने निकालकर स्वर्ये 
इकट्ठी कर दी है इसे आप ले जाइये । जब वल्ध उघाड़कर देखा 
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गया तो उसपर चावल और हल्दी छिड़की हुई थी। दीवानने 
यह देखकर पृद्ठा कि यह सब क्या हे ? तव उसने कहा इछ नहीं 
मरनेके पहले हमारे पति इस सम्पत्तिका दान कर गये है | संकरपके 
लिये हल्दी चावल छिड़के गये हैं । आप लेना चाहें ले जादें। मेरे 
घरतसे तो ज्ञाना ही हैं। दीवानने राज्ाके पास खबर भेजी तो 
उत्तर आया कि दान की हुई सम्पत्ति लेकर राजा क्या करेगा। 
उसकी व्यवस्था वड़गेनीकी इच्छातुसार कर दी जावे। 

' देखिये दानकी भगबनासे उसकी सब सम्पत्ति बच गई। उसने 
पपाराम बडा भारी मन्दिर बनवाया | आप सबने देखा होगा। 
उसके दृदयकी बिश्ुद्वता इतनो ही नही थी। जब पंच करयाणक 
प्रतिष्ठा हुई तो पपोरामे इतनी भीड़ हुई कि सब छुओका पानी 
समाप्त हो गया । तमाम मेलामे पानीके चिता त्राहि त्राहि सच 
शई | प्रतिष्टाचार्य मंत्र जपनेकी वात कहने लगे। बड़गेनीने कहा 
कि मंत्र तो मैं जपूँगी । आप क्या जपेंगे? मुझे! कुएमे उतार 
दिया जाय, लोगोने उसका आग्रह देख पड़ा पर वैठाकर उसे 
कुण्मे उतार दिया। वहाँ जाकर उसने अच्छे हृदयते परमात्माका 
स्मरण किया और कहा कि जब तक मेलाऊे सब कुए लबालत्र नहीं 
भर जते हैं. तब तक में यहाँसे उठनेकी नहीं। भैया ! उसको 
विशुद्धताके प्रभावपते छुआ भर गया ओर उसका पानी ऊपर आ 
गया। वहीं एक छुँआ नहीं मेलाके सब झुए भर गये | वात॑ अधिक 
पुरानी नहीं है । शत कहनेकी यह है कि शोच नाम पवित्रताका 
$ और पत्रित्रतासे जो न हो जाय सब थोड़ा है। 

आशा मात्र हुःख़दाई है । जबतक योगी जगत्से छुछ पानेको 
आशा रखता है यहाँ तक कि मान सम्मान पानेकी भी इच्छा 
रखता है तव तक बह योगी नहीं-- 
जब तक जोगी जगद्‌ गुरु, जगसे रहे उदास | 
जब जग से आशा करे, जग गुरु जोगी दास ॥।' 
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ज्ब योगी जगतसे कुछ पानेकी इच्छा रखता है तो वह दास 
हो जाता है और जगत गुरु हो जाता है! 

लोग बिद्वानोंकी आलोचना करते हैं पर जबसे बड़े आद- 
मियोने विद्वानोका आदर करना छोड़ दिया त्बसे समाज नष्ट 
अष्ट हो गया। एक अक्षरका देनेवाला-गुरु कहलाता है । फिर जो 
रात दिन तुम्हें ज्ञानदान देते हैं उनके प्रति तुम्हारा अनादर रहे 
यह बड़े दुःखकी चात है। टीकमगढ़से रामबक्‍्स सेठके यहाँ 
पंचकल्याणक प्रतिष्ठा थी। प्रतिप्ठाके लिये पं० भागचन्द्र जी 
बुलाये गये | जब वे टीकमगढ़ पहुँचे तो सेठ रामवकक्‍सने पूछा 
कि महाराज कैसी रसोई वनवाई जावे कच्ची, पक्की या कच्ची 
पक्‍की ९ पण्डित जीने कहा न कच्ची न पक्की न कच्नी-पक्की !, 
तब सेटने कहा फिर आपकी रसोई कैसी वनती है ? पण्डित जीने 
कहा, भाई वात यह है कि हम जिसके यहाँ पद्नकल्याणक होते हैं 
उसके यहाँ भोजन नहीं करते। पण्डितजीका उत्तर सुनकर सेठने 
अपने मुनीमसे कहा कि जहाँ जहाँ प्रतिष्ठाकी चिद्धियोँ दी गई हैं 


है #्न 


वहों वह दूसरी चिट्ठियोँ लिखकर भेजो कि अब ग्ररि घ्ला नही होगी। 
जो घास इक्ट्ठी की गई है चह गायोंको खिला दो और जो भोजन 
सामगी तैयार की गई है वह भी गरीबोंको वॉट दो । पण्डितजी ने 
कहा--ऐसा क्यों १ तब सेठने कहा कि जब आप गुरुजन ही हमारे 
यहाँ भोजन नहीं करते तब दूसरे गरीब लोगोने क्या विगाड़ा है ९ 
उनका प्रायश्वित कौन करेगा ९ इससे अच्छा तो यही है कि मैं 
अतिष्ठा_ दी नहीं कराऊँ। सेटकी बात सुनकर पण्डितजी चुप रह 
गये और बोले अच्छा रसोई बनवाओ | सेठने फिर पूछा कच्ची, 
पक्की था कच्ची पवक्की ? तव पण्डितजीने वहा भाई यह कुछ न 
पूछो, चाहे जैसी बनवाओ । पण्डितजीने बड़ी प्रसुन्नतासे भोजन 
किया। अत््टाका कार्य पूरा हुआ तव सेठ पण्डितजीकी विदाई 
करने लगे । पप्डितजी बोले यह क्‍या कर रहे हो? भरे तो छुछ 
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लेनेका त्याग है। सेठने कहा यदि आपके त्याग है तो इन 
प्रतिष्ठा भन्‍्थोमे क्‍यों लिखा कि प्रतिष्ठाचार्यका सत्कार करना 
चाहिये। आप इन्हें बदल दीजिये। फिर लेनेका त्याग है दानका 
त्याग तो नहीं है ? आप अपने घरकी सम्पत्तिका दानकर दीजिये 
पर इसे तो आपको लेना ही पड़ेगा । पण्डत जी चुप रह गये 
ओर सेठने तथा गॉववालोंने उनका अच्छा सम्मान किया ॥! 


आप लोग तो सम्मान करना दर रहा उन्हे उल्टा परेशानीमे डालते 
हैं। समयकी वलिहारी है | 
तत्त्वदष्टिपे धर्म क्या है? इस ओर हम लोग विचार 


नहीं करतें। वास्तवमे राग हपकी निबृत्ति ही धर्म हे। उसीसे 
आत्माकी पवित्रता होती है । शोच मुनियोका धर्म है। उन्हें स्तान- 
से क्‍या प्रयोजन ९ ग्ृहस्थकों प्रयोजन अवश्य है पर वह भी 
स्नानसे आउशुद्धि नही मानता। बनारसके सणिकर्णिका घाठ- 
पर एक बार लोकमान्य तिलकका व्याख्यान हो रा था। 
व्याख्यानमे उनसे कह आया 'ाड्भास्नानान्मुक्ति/ अथात्‌ गल्ला 
स्नानसे मुक्ति होती ह। पास ही में एक पंडा बेठा था। बोला, 
महाराज इसका क्या अर्थ है। तव तिलकजीने कहा गड़ास्ताना- 
च्छारीरिकमत्मुक्ति/ अरथात गद्गाजीमें नहानेत्ते शरीरका सल्न 
छूट जाता है न ।क आत्माका। पंडा उनको ध्याख्या सुनकर 
बहुत खुश हुआ । उसी सभामे एक शाख्त्री विद्वान था वह वोला 
इस तरह तो आप शाद््र विरुद्ध अर्थ कर रहे हैं | पंडा बीचमे ही 
बाल उठा शाब्रीजा पहले हमसे निपट लो बादम तिलकजी से। 
इन्होंने जो अथ किया है विलकुल ठीक किया है। मेरी तीन पेढ़ी 
गड़ा स्नान कर चुकी ओर में भी कर रहा हूँ पर आज तक मेरे 
मनका पाप नहीं गया। यात्रियोसे नाजायज़ पसा लेनका लोभ 
नही गया फिर मुक्ति होना दूर रहा, अतः गद्भास्नानसे शरीरका 
ही मल दूर दाता हू न कि आत्माका। विद्वान्‌ चुप रह गया। 


-बणीं-वाणी ३२८ 


जैनधर्म तो कहता है 'सम्यग्दशनज्ञानप्रधानाचारित्रान्युक्ति/ 
अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन और सम्यस्ञानसे युक्त सम्यक्चारित्रसे ही 
सुक्ति होती है। जब तक ग्रतिपक्षी राग बैठा रहता है तव तक 
झुक्तिकी प्राप्ति असंभव है। देखों, छठवें गुणस्थानमें जो संज्व- 
लगके तीत्रोदयमे होनेवाला राग मोजूद रहता है वही तो उसे 
अंमत्त बनाये है और भ्रमत्त होनेका फल ही शाखादिकी रचना हे । 
मैं तो भावना करता हूँ कि हे भगवन्‌ ! मेरा आपके दर्शन- 
विषयका राग भी नष्ट हो जाय तो मेरा भत्रा हो जाय । मैत्री 
अ्रमोद कारुण्यादि भावनाएँ भी तो इसी रागका फल हैं। 
“'खाजुत्पत््यभिलाषो मेत्री' दु/खकी उप्पत्ति नहीं होना मैत्री 
है। यहां अमिलाषा कपायकी मन्दतासे होती है जो कि संवरका 
सा्ग न होकर आस्षका मार्ग है। खाली निजेरा संसारके 
याचन्मात्र जीवोके होती है परन्तु संवर प्वेक नहीं होनेके कारण 
उससे लाभ नहीं। 'आमख्वरनिरोधः संवर/ आस्रवका निरोध 
हो जाना संवर हे। मनुष्यका कल्याण मनुष्यकी आत्माप्ते ही 
होता है, ये तो उसमे निमित्तमात्र होते हैं। मनुष्य पर्याय 
'या लेना दलेभ नही परन्तु उससे मनुष्योचित काम ले लेना दुलेभ 
है अतः ऐसे कार्य करो जिससे जीवन सफल हो सके । 

( सागर २९-८-७२ ) 

संयम धर्मका वणन महाराजने कर दिया और आप लोगोने 
_शान्तिसे सुन लिया। यथार्थमे संयम दी आत्मकल्याण करनेवाला 
है । सब तरफ्ते चित्तवृत्ति खींचकर अपनेमें लगना सो संयम 
है। संयमक्रा लक्षण लिखते हुए गोम्मटसास्मे कहा हे , 

चदसामादकर्सायथाण दहाण ताहांदयाण पचण्ह | 

थारणपालणणिर्गहचागजओ संजमो भणिओ ॥॥ 

अथांत्‌ अद्दिसादि ब्रतोका धारण करना, समितियोंका पालन 
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करना, कपायोंका निम्रह करना, मन वचन कायकी प्रवृत्तिका 
त्याग करना और पॉच इन्द्रियोंका जय करना संयम हैं । 
छुहढालाम भी लिखा 


पटठकाय जीव न हनन ते सब्रविधि दरवहिंसा री 


रागादि भाव निवारतं हिंसा न भावित अवतरी/ 
पटकायिक जीवकी रक्षा करना सो द्रव्य अहिसा है और रागादि 
परिणामोका अभाव होना सो भाव अहिंसा है । जेनधस मे अहिसाका 
बड़ा विशद लक्षण वहा गया है । 
अग्रादर्भाव/ खल॒रागादीनां भवत्यहिंसेति । 
तेपामेबोत्पत्तिहिंसेति जिनागमस्य संक्षेप: | 
अथीत रागादि भावोका उत्पन्न नहीं होना सो अह्िसा हैं। 
आज लोकम जो अहिसा प्रचलित है ।वह तो दया है अहिसा नहीं 
है। जहाँ रागाव्की निवृत्ति है वहीं धर्स है, दान देनेसे लोभका त्याग 
होता है इसलिये उसके साथ चारित्र है ओर चारित्र ही धरम है। 
सम्यस्दष्टि जीव जितनी प्रवृत्ति करता है उतनी अशुभोपग्रोगकी 
निवृत्तिक लिये करता है । आप लोग, अधिक नहीं तो इतना द्दी 
निय्रम कर लो कि जितनी देर यहाँ बैठे हैं उतनी देरके लिये 


हिसा परिणाम नहीं करेगे । 
पज्नके न छेश सपा नाँ अर्थात्‌ जो रंचमात्र भी असस्य 


भाषण नहीं करते है उनके सत्वमहात्रत होता हैं। यथाथंम झूठ 
ही क्यों संमार्के समस्त पापोका मूल कारण रागांश ही है। एक 
मनुप्य ख्रीको छोडकर साधु हो गया। स्लीने सनमे विचारा कि 
इनकी परीक्षा तो कहूँ कि ये सचमुच ही साथु हुए हैं या बनावटी | 
ऐसा विचारकर ख्री उसके पास पहुंची ओर तरह तरहके हावभाव 
दिखलाने लगी । भरसक प्रयत्न किया उठते विचलित करनेका पर 
चह विचलित नहीं हुआ। अब उसकी समाधि पूण्णे हुई ता वाला 
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देवि ] वह चीज तो खतम हो चुकी है जिसपर तुम्दारे हावभाव 
का असर होता था । सा 

'त जल सृण हू विना दीयो गहँ जो जल ओर मिट्टी भी 
बिना दिये ग्रहण नहीं करते है उनके अचोये महात्रत होता है। 
जब तक मनुष्य पर पदार्थकों अपना समानता रहता है तब तक 
उसका चोट्टापन कहाँ जाता है ? बह तो उसीके पास रहता है इसलिये 
चोरी पापसे बचना है तो परको अपना मानना छोड़ दो । 

अठदश सहसविधि शीलधर चिदृज्नह्ममें नित रम रहें 
अठारह हजार शीलके भेद है उन्हें जो धारण करते है उनके बह्म- 
चर्य महात्रत होता है। ग्रेममात्र अह्मचयेका विधातक है। मनकी 
चंचलता रोकनेसे त्र्नचये ब्रतकी रक्षा होती है | जिसने मनको छुट्टी 
दे रखी है वह तह्मचर्यका क्या पालन करेगा १ एकने लिखा है--- 

भनो नपुंसक ज्ञाल्ा भार्यासु प्रेषित मया। 
तत्तु तत्रेव रमते हताः पाणिनिना वयम्‌॥/ 

संस्कृत ध्याकरणमे भनकों नपुंसक लिझ्भ कहा है सो मैंने 
मनको नपुंछखक समम ख्तरियोमे भेजा परन्तु वह स्वयं ही र्मण करने 
लगा । महर्पि पाणिनीने मुझे बड़ा धोखा दिया। यदि वे अपनी 
व्याकरणमे उप्ते नपुंसक न लिखते तो मै कैछे भेजता । मनकी स्थिर 
रक्‍्खो ओर छुसंगतिसे बचो | फिर ब्रह्मचयं धारण करो सरलतासे 
उसका पालन हो जावेगा। अह्यचर्यकी महिमा अपरमस्पार है। 
आत्माका आत्माम ल.न होना सो ब्रह्मचये है । मनको यदि खियोंमे 
भेजते हो तो मन नपुंसक हे ओर खली शब्द खीलिड़् ! उनका मेल 
कैसे खाबेगा १ यदि पुरुषोमे भेजते हो तो पुरुष शब्द पुत्निग है 
दोनोंका मेल कैसे रहेगा । इसलिये मनको अहाममें भेज दो अर्थात्‌ 
त्रह्ममे लगा दो तो उनका मेल बन जायगा क्योंकि सन नपुंसक 
लिन है और जह्य मी नपुंसक लिकू है। समान-समान लोगोंकाः 
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ही प्रेम बढ़ता है ऐसा प्रायः देखा जाता है। 

अन्तर चतुदेश भेद बाहर संघ दशधा तें ट्ले' जो चौदृह 
प्रकारक अन्तरद् ओर दश ग्रकारके वहिरज्ध परिआहसे दूर रहते हैं 
उन्हींके परिग्रहत्याग महात्रत होता है। संसारमे अनुभव करके 
देख लो कि परिग्रहमे क्या सुख है ? मुझे तो रंचमात्र भी सुख 
नहीं माछूस होता। परिग्रह घुखदायी हे यह लोगोकी वल्पना- 
मात्र ह। अधिक परिग्रहकी बात जाने दो एक मात्र लंगोटीका 
परिय्रह भी दुःखदायी होता है | 

एक साघुक्रे पास लंगोटी थी। उसे अक्सर चूहा कतर जाया 
करता था अतः चूहा भगानेके लिये उसने विड्ली पाल ली । विह्लीके 
लिये दृ५की आवश्यकता पड़ी इसलिये एक गाय रख ली। गाय 
थी उसका बच्चा था इन सवकी देखभाल कौन करे ९ इसके लिये 
एक दासी रख ली, एक बार साधु किसी दूसरे गाँव जाने लगा।, 
इसके सव पदाथ उसके साथ हो लिये | जब नदीमे पहुँचा तो कहीं 
दासी उसका हाथ पड़ती है तो कही वि्ठी हाथ पकड़ती है ओर 
कही गायका बछडा पीछे लगता है। यह सब देख साधु घबड़ा 
गया ओर बोला श्रह सब दोप इस लंगाटीका है अतः लंगोटी 
थाइनस हो उुख है। हि हर 

महाराजने संयम धर्मका वर्णन किया है। आप गृहस्थ हो, 
सुनकर यो ही न रह जाओ । कमसे कम संयमका इतना पालन तो 
अवश्य करो कि जब ख्रीके पेटमे दूसरा बच्चा आ जाय तव उसका 
संसर्ग छोड़ दिया जाय, आजके मलुप्य केसे निर्देय और दुष्ट हो 
गये हैं कि स्लीके पटमे बच्चा आ जाता है फिर भी विपयोपभोगं 
करने जाते है । यही नहीं जबतक बच्चा मॉका दूब पीकर पुष्ट न हो 
जाय तबतक ख्लीका संसर्ग न कप । इस प्रकार निर्वेल ओर निकर्म्मा 
सनन्‍्तान पैदा कर समात्र और देशका क्या मला करोगे ९ किसीका 
लीवर बढ़ रद्दा है, किसीकी ऑखे दुःख रही हैं, कोई सुखीसे सूख 
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रहा है फिर भी संतान पैदा किये ही जाते हो । सिंहनीके एक वच्चा 
होता है, उसीसे वह सुखसे सोती है और गधीके अनेक वच्च होते 
हैं पर जिंदगी भर उसे भार ही ढोना पड़ता है। हम कपड़ेवाले हैं। 
हमारी बात न मानो पर महाराज तो दिगम्वर हैँ इनका प्रभाव तो 
दूसरा ही होता है अतः इन्हीकी वात मान जाओ | 

यह पॉच महददब्रतका वर्णन हमने आपको बतलाया। 
सो महात्रती ही देव हो सकते हो सो बात नहीं। अव्रती लोग 
संयमी भले ही न कहलाबें पर मरकर देव तो हो सकते है। जैनधर्मके 
अनुसार अब्रती मी देवायुका बन्ध करते हैं। जब यहाँ शान्ति 
सागर महाराजका संव आया था, तब मै.भी उनके पास गया था। 
महाराजने मुकसे कह कि मुनि हो जा। मैने कहा महाराज मै 
चार बार पानी पीनेबाला दो वार भाजन करनेवाला निवेल व्यक्ति 
हूँ इस महान्‌ सारको कैसे धारण कर सकता हूँ ९ तब उन्होंने कहा 
अभ्यासप्ते सब हो जावेगा । मैने कहा महाराज! आज कलके मुनि 
मरकर कहाँ जावेंगे ९ उन्होने कहा स्व जावेगे। फिर मैने कहा 
ऐलक चुल्लक त्रह्मचारी तथा अन्य श्रावक कहाँ जावेंगे ? उन्होने 
कहा स्वर्ग जावेगे। फिर मैने पूछा ओर महाराज ये अविरत 
सम्यग्दष्टि जीव कहो जावेंगे ? उन्होने कहा ये भी स्वर्ग जावेंगे | 
मैने कहा तो महाराज ! फोकटमे कष्ट क्यों सहूं ? स्वर्ग तो बैसे ही 
मिल जावेगा (हँसी ) सुनकर महाराज हँस गये। 

कहनेका मतलब यह है कि अब्रती मी रहो पर अन्याय 
नकरो। 

( सागर ३०-८-५२) 
| 


ध ७४५५६ / 
आज तप घर्मंका वणन है। धच्छानिरो घस्तप्‌: उसका लक्षण 
-है | जिसने अपनी बढ़ती हुई इच्छाओको रोक लिया वही तपस्वी 


रेरे रे वर्णी अवचन: 
है। अष्टावक्र गीतासे कहा हें--- । 
थे २७७. ० थश्व 60% लग 
पिहाय वरिण काममथश्वानथंसकुंलम! 
कामरूपी शत्रुकी तथा नाना अनर्थोत्ति भरे हुए अथेकों और 
इन दोनोकी जड़ स्वरूप धर्मको छोड़कर चतुर्थ पुरुपार्थ ओ मोक्ष 
ह उसका साधन करो। 
२ सुक्ृतेनापि | 
. अलमथन कामेन सुकृतेनापि कमणा 
अर्थ काम ओर पुण्य रूप धर्ससे बश करो अर्थात्‌ मुझे इनकी 
आवश्यकता नहीं। वास्तवमे आप विचार कर देखो अर्थके द्वारा 
आज़ तक किसीको ठषप्ति हुई है ? इतने आदमी बैठे हो कोई तो 
कही क्रि अथप्ते-सम्पत्तिसे मुझे संतोप हुआ है । अरबोकी संपत्ति 
हा जावे फिर भी संतोप प्राप्त नहीं होता। इसी प्रकार कामसे 
किसीका तृप्ति नहीं होती। साठ साठ सत्तर सचर वर्ष विषय 
भाग करते हुए आप लोगोके वीत गये पर किसीको हप्ति हुई हो 
तो कह । इसी प्रकार पुण्य कर्मसे किसीको तृप्ति नहीं होती | एक 
फलकी प्राप्ति हुई नहों कि दूसरे पदार्थेकी इच्छा आकर उत्पन्न हो 
जाती है । उससे मालूम पड़ता ह कि संसार रूप कान्तार्मे ये तीनों 
मुख प्राप्तिके साधन नहीं हैं। ओर संसार अन्धा होकर इन्हींको 
प्राप्त करनके लिये रात-दिन प्रयत्ञ करता रहता है। 
बैन दृट पर॑ ब्रह्म सोजहं ब्र्मति चिन्तयेत्‌' 
जो परत्रह्म हे वही में हूँ। मुकम ओर उसमे छुठ भा अन्तर नहीं 
है ऐसा चिन्तवन करना चाहिये । वास्तवमे अपनेमे ओर ब्रह्ममे 
अन्तर. क्या है ? कर्मका ही तो अन्तर है हम कर्म सहित है और 
त्रह्म कर्म रहित है। एक साना निर्मेल हे ओर एक सोना किट्ठ 
कालिमादिसे सहित है पर सोना तो दोनो ही हैं । हम लोग रात 
दिन भगवान्‌ भगवान रटठते है पर भयगवानके स्वरूपको नहीं 
सममते । घिकार भावसे रहित आत्माकी जो शुद्ध दशा है. वही. 
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तो भगवान है। निश्चिन्त होकर रात दिन क्या सोचते रहते हो 
सबसे हटकर अपने आपको देखो | हम सुल्नट जावें तो सब सुलर 
जॉय। अपने आपको सुलंटाना ही सबसे बड़ा कठिन कार्य है। 
जो स्वयं सुलट जाता है उसका तो प्रभाव ही विलक्षण हो जाता 
है । वह स्त्यं शब्दोंसे छुछ न कहें तो भी उसके शरीरकी शान्त 
मुद्राको देखकर दूसरे लोग सुलट जावे हैं।. | ० 
लोभ और कपाय ( विषय और कषाय ) संसारको वढ़ानेवाले 
हैं। इन्हें छोड़कर संत्ारकों बढ़ानेवाला और कोई नहीं | लोभ और 
कषायको रोके लिया सो ही तप है । अनशन, ऊनोदर, वृत्तिपरि- 
संख्यान, रसपरित्याग आदि तपके भेद है। इन्हें कोई भले करे पर 
कृषायका असाव न हो” तो इनका करना व्यथ है। शुक्लध्यानकी 
प्राप्ति कषायके अभावमेंही होती है । एथक्त्ववित्तकेवीपार नामक 
प्रथम पायेमे अवश्य कषायका सद्भाव रहता है पर संज्वलनका 
अत्यन्त मन्‍दः उदय रहता है। इससे ध्यानमे बाधा नहीं पड़ती । 
-हितीयादि भेदोंमें किसी भी कपायका सदुभाव नहीं है| ध्यान 
कृषायके अभावमे होता है और कपायका अभाव चारित्र कहलाता 
है इसीलिये ध्यानको >चारित्रकी पर्याय कहते हैं न कि ज्ञानकी। 
जिन्हें तप करना है वे इपसे न डरें कि हमे उपचास करना पड़ता है। 
देखो, भरतको कत्र उपचास करना पड़ा | दीक्षा लेनेके वाद अन्त- 
सुंहतेमें ही केवली हो गये । भगवान्‌ आदिनाथको, एक वर्ष तक 
अनशन करना पड़ा । छ माहका बुद्धि पूवक अनशन था और छ 
माहका आहार न मिलनेप्ते हो गया। एक हजार वर्ष तक तपस्या 
इन्दें करनी पड़ी तव केवली हो सके परन्तु भरत अन्तमुंहूतेके 
भीतर केवली वन गये। इसका यही तो अर्थ है कि भरतके 
कपायुका अभाव जरदी हो गया और सगवान्‌ आदिताथके बादमे 
हुआ |' इतना निश्चित समझो कि जव भी कल्याण होगा तव 
कपायके अभावसे ही होगा । आप लोग परिग्रदी ज़ीव हैं सो मैं 
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किसीका परिग्रह नहीं छुड़ाता। आप एक पगड़ी बॉधे हा सो दो 
बॉय लो ओर एक अंगूठी पहने हो सो दो पहिन लो पर कपाय 


५ ु 


थोड़ दो । 

टीकमगढ़का किएसा है एक स्रीका पति वम्बई गया । वहाँसे 
ल्ोटते वक्त वह सोना लाया। स्रीने कह इसकी बरनुरियों वनवा 
दो। पुरुषने ख्रीकी इक्छानुसार बरनुरियाँ बनवा दी। ख्रीने बढ़ी 
शोकसे अपनी शुजामे पहिन लीं। उसकी इच्छा थी कि ख्तियाँ 
इन्हे देखकर सेरी प्रशंसा करे पर किसी ख्रीने उससे इनके विपयमे 
कुछ पूछा भी नहीं। एक दिन उसने अपने घरसे आग लगा दी। 
लोग बुझानेकों आये स्लियाँ भी समवेदनाऊे लिये आई'। वह 
बसलुरियॉवाला हाथ चलाती हुईं सबके साथ वात करती रही । एक 
ख्रीने उसी भीडू-भाड़मे पूछ लिया कि ये वरनुरियाँ कब वनवाई थीं 
बड़ी अच्छी है । सुनकर वह स्री वोली अरी ५ मिनट पहले यही 
बात पूछ लेती तो मै घस्मसे आग क्‍यों लगाती ( हँसी )। देखो 
अपनी कपायसे ही तो उसने घरमे आग लगा ली। आप लोग 
भी तो इसी प्रकार अपने घरमे अपनी आत्मामे रात दिन आग 
लगाये रहते है और उसके सन्तापसे रात्‌ दिन ढुःघी बने रहते है। 

रूप, रस, गन्ध, स्पश, धर्म, अधरसे, आकाश, काल, ओर 
शअ्रध्यवसान भाव इनसे अपनेको भिन्न समकोी। समयसारमे दछुल्द- 
कुन्द स्थामीने लिखा हैं कि शास्त्र जुदी चीज़ है और ज्ञान जुदी 
चीज है शब्द जुदी चीज है और ज्ञान जुदी चीज है। अध्यव- 
सान भाव भी तुम्हारा नहीं है क्योंकि चह परके निमित्तसे होने- 
वाला एक प्रकारका चिकार द्वी तो है। विकारको आत्मस्वरूप कैसे 
समझा जा सकता है | हि हे 

जीव एवं एक ज्ञानम! अर्थात्‌ जीव ही एक ज्ञानस्प्ररूप है, 
क्योंकि ज्ञानके साथ जीवका अविनाभाष सम्बन्ध है। दर्शन सुल्च 
और चीर्य भी आप्मासे अव्यत्तिरिक्त पदाथ हैं ।, परसे, भिन्न और 
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निजसे अभिन्‍न स्वस्वरूपका जो ध्यान करता है. उसीके प्रत्रज्या 
सिद्ध होती है। प्व्रज्या संन्यासको कहते हैं और जिसके अ्रज्या 
होती है वह परित्राजक कहलाता है। 'परितः सवान्‌ त्यक्त्ा यः 

व्रजञति स। परिव्राजक/ अर्थात्‌ जो सबको छोड़कर आत्माका 


ध्यान करता है वह परिव्राजक है । क्षमा आदि दशो धर्म परस्परमे 
एक दसरसे सम्बद्ध हैं इनमें क्षमा धर्म प्रकट हुआ कि मादंव 
आदि नौ धर्म अपने आप ग्रकट हो जाते है । 

कुन्दकुल्द॒स्वामीने प्रवचनसारमे “कर्ता करणं कर्म और 
ज्ञान” ये चार वातें बतलाई हैं सो सभी आत्माके परिणमनको 
लिये हुए है अतः आत्मरूप है 

एक बात है जिप्ते आप सागरवालोंसे कहना चाहता हूं मनमें 
हा करना, नहीं, छोड़ देना । वात यह है कि आपके यहाँ जितना 
रुपया मासिक खर्च होता है, उतने पेसा दानमें दे दो । इससे 
आपकी सब संस्थाएं चल सकती है कहो भाई ! मंजूर है । 
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धन्य 


समय हो गया है । पंडितजी ने ( पं० दयाचन्दजी ने ) आपके 
सामने भच्छा विवेचन कर दिया ओर समगौरयाजी ने भी सबका 
सव उड़ेल दिया है । हम क्या कहे ? हम दानके विपयमे अपनी 
देखी बात कहते हैं। वास्तवमे जैनधर्ममे त्यागके' सिवाय दूसरा 
उपदेश ही नहीं हें । सब प्रथम मिथ्यात्वके त्यागका उपदेश है 
फिर हिसा आदि पापो, पंचेन्द्रियोके विषयों ओर क्रोधादि कषायों 
के त्यागका उपदेश है। त्याग पर पदार्थका ही तो होता है। स्व 
चस्तुका कोइ क्या त्याग करेगा १ पंडित ठाहुरप्रसादजी थे जिनके 
पास मैं पढ़ता था। व्याकरण और वेदान्त दो विपयके आचार्य 
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थे। उनकी प्रथम पत्नीका देहान्त हो गया था अतः ४० बर्षकी 
उमरसे उनका दूसरा विवाह हुआ। उनकी यह ख्री वढ़ी उदार और 
शान्त प्रकृतिकी थी। उस समय पंडितजी आगरा कालेज्में 
प्रोफेसर थे। वहॉँसे ५०) मासिक उन्हें मिलता था। वे उनमे से 
अपनी ख्रीको १०) मासिक देते थे। ख्रीके हाथमें १०) आये कि 
इसने पूरा पड़ौसमे जो गरीब हुआ उसे वॉट दिये । पण्डितजी को 
फिर १००) मासिक मिलने लगा तो वे उसे २०) मासिक देने 
लुगे । उन्हें भी बह पहलेकी तरह गरीबो को एक दिनमें वांट देती 
थी | पण्डितजी उससे कहते कि यह रुपये तो मैं तुम्हें देता हूँ तुस 
दूसरोंको वॉट देती हो १ पंडितजी की बात सुनकर वह कहती कि 
आप आखिर मुझे देते हैं न? में जो चाहूं सो करूँ। यदि आप 
न देना चाहे तो न देवें। पंडितजी चुप रह जाते। छुछ समय बाद 
वे जोधपुर महाराजके यहाँ चले गये ओरवहों उन्हें ५०० ) मासिक 
मिलने लगा। उसमेसे वे स्लीको १००) मासिक देने लगे पर वह 
पहलेकी माँ ति दो चार दिनमे वॉटकर खतम कर देती । एक दिन 
पंडितजी २००) की वनास्सी साड़ी लाये। स्लीने कहा यह किसके 
लिये लाये हो । पंडितजीने कहा तुम्हारे लिये लाया हूं । तव ख्रीने 
कहा यह मुझे शोभा नहों देती। यह किसी महारानीकों शोभा 
देगी अथवा वेश्याको | में तो एक त्राह्मणकी लड़की हूँ।२) की 
हुकड़ी ही मुझे अच्छी लगती है। पण्डितजीने कहा कि अब तो 
आ चुकी । इसका क्या होगा १ उसने कहा, होगा क्या ? किसीको 
, दे दो। यह कहकर उसने अपनी नोकरानीको उठाकर दे दी । वह 
लेनेपे सकुचाई तो इसने कहा सकुचानेकी क्यावात है १ इसे पहिनना 
नहीं | पण्डितजी ते कहा कि जाओ इसे १०) के टोटेसे वापिस छर 
आओ | पण्डिवजी वापिस कर आये । अनन्तर उसने उन रुपयोसे 
नौकरानीको एक जमीन छुबा दी जिससे उसकी खेती होने लगी | ' 


श्र 
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' थीरे-धीरे प्रण्डितजीकी आयु ४० चर्षकी हो गुई और उसकी 
२६ वर्षकी | इस बीचसे इसके एक लड़का और-एक लड़की उत्पन्न 
हुए। एक दिन पंडितजी बैठे थे, उसने जाकर कहा। कहो 
पण्डित॒जी | क्या मजा छूटा । आप तो वेदान्तके आचाये हैं, आपसे 
क्या कहूँ ?. आप ५४० ब्षेके हो गये । २ संतान पैदा हो गई अब 
तो विषय सम्बन्ध छोड़ो। पण्डितजी निरुत्तर हो गये, उनसे,छुछ 
कहते नहीं बना । वह जाकर पण्डितजीकी “गोदमे जा बैठी'और 
बोली आप छोड़ो चाहे न छोड़ो, मै तो ीड़ चुकी, आप पित्ता हैं 
और मैं पुत्री हूँ । पण्डितजीने प्रभावित होकर उसके पैर पकड़ 
लिये और कहने लगे--माँ तुमने भेरी आँखें खोल दीं ! तुम धन्य 
हो। उस समयप्ते दोनों अक्षचयेसे रहने लगे ! २६ वर्षकी ख्रीके 
इतना त्याग होना आगश्चर्यमे डालनेवाला है । 
, वास्तवमे जो विषय कषाय छोड़ देता है वह संसारका 
कल्याण कर देता है । पर पदार्थका क्या छोड़ना ? वह तो छूटे, 
हुए ही हैं । सच्चा त्याग अपने विपयोका छोड़ना है। धन और 
-ज्ञान दोनों एक समान हैं। धन पाकर जिसने दान नहीं किया 
उसका धन निरथेक है ओर ज्ञान पाकर जिसने दूसरोंका भज्ञान 
लष्ट नहीं किया उसका ज्ञान निरथेकर है । इस वास्ते इन पण्डितोंने 
जो व्याख्यान दिया उसे श्रवणकर विपयाभिलाषाकों छोड़ो, 
'परिग्रहकी ममता दूर करो । अनेक पाप हैं लेकिन सबसे, बढ़ा 
पांप परिभ्रह ही है । यह सबके मन चंचल बना देता हैः॥. इसकी 
दशा गुड़के समान है। एक बार गुड़ने सोचा कि जो देखो वही 
आुमे खा जाता है यदि सूखा होता हूँ तो डलौकी डली लोग़ खा 
ज़ाते हैं, यदि छुछ गीला हो. जाता हूँ तो पकवान; बनाकर लोग 
खा. लेते हैं और कहीं अधिक्‌ पतला हो गया-:राब बनकर, व्रहने 
'लगा तो तम्माखु पीनेवाले,गुंडाखू बनाकर पी ज़ाते , हैं. इंस' प्रकार 
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तो संसारमे जीना वढ़ा कष्टका है । ऐसा बिचारकर वह परमेहबरके 
सामने गया और वोला--भगवन्‌ आप तो सबकी रक्षा करने- 
वाले हैं। मै भी सबसे से एक हूं अतः मेरी भी रक्षा करो, जो देखो 
बह्दी मुझे चट कर जाता हैं। गुड़की प्रार्थना सुनकर परमेश्वर चुप 
हो रहे | पॉच मिनट वाद गुड़ने फिर पूछा महाराज क्या आज्ञा 
होती है, तव परमेश्वरने कह, जा भाग जा, तुझे देख मेरे मुँह 
में भी पानी आ गया (हँसी) | सो भैया परिग्रह ऐसी ही चीज है । 
सबके मनको छुमा लेता हू। अतः ऐसा अभ्यास करो जिससे 
उससे तुम्हारा सम्बन्ध छूटे । 

त्याग करनेसे पीछे दुखी होना पड़े यह वात नहीं है। ये जो 
झुन्दनलाल सुतलीवाले हैं न ? इनकी लड़कीने एक वार नैनागिर 
जीमे अच्छा व्याख्यान दिया। भेरे पास और तो कुछ था नहीं 
एक चदर ओढ़े था वही उतारकर उसे दे दी | शीतकालकी रात्रिका 


समय था । वह बोली यह क्या करते है ? शीतका समय है आपकी 
फैसे भैने ३ के 

रात कैसे कटेगी ९ मैने कहा कट जायगी ताप लेंगे। यह कहकर 

मैने चहर उसे दे दी। अब कया होगा ? यह विकल्प मेरे सनमे 

नहीं आया। मैं धर्मशालाकी अटारीपर ठहरा था, ज्यों ही समा- 

स्थानसे अपने ठहरनेके स्थानपर पहुँचा कि अयोध्याप्रसादजी 

देहलीसे आकर कहते हैं वर्णीजी में आपके वास्ते यह चद्दर लाया 
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हूँ । मैने लेते हुए कहा कि दानका फल तुरंत मिल गया। इस 
हाथ दे उस हाथ ले। इसलिये देनेवालोंकों यह विकर्प नहीं 
करना चाहिये कि देनेके बाद हमारे पास क्या वच रहेगा। मै नही 
कहता कि तुम लोग परिस्रहका त्याग कर दो। तुम लोग तो एक 
एकके बदले दो दो लपेट लो पर में कहता हूँ कि उनमे जो 
मूर्च्छामाव है--ममेद॑ भाव है. उसे छोड़ दो । बह ममेदं भाव ही 
सच्चा परिगह है और उसके त्यागसे ही आत्माका सच्चा कल्याण है। 


हराया इनकी ०००. 


वर्णों-बाणी ३४७ 


€ 

आकिंचन्य धर्मका वर्णन तो आपने सुन लिया। इन्होंने 
वतलाया कि सवद्र॒व्य अकिचन है। इससे यददी सिद्ध हुआ कि कोई 
किसी का नहीं है। न मै आपका हूँ और न आप मेरे है। सब पदार्थ 
अपने अपने स्वरूपमें अवस्थित हैं, स्वचतुष्टयको छोड़कर कोई भी 
द्रव्य पर चतुष्टयमे प्रवेश नहीं करता। आकिचन्य धर्मेकी बड़ी 
महिमा है। विषापहार स्तोत्र जो आदिनाथ स्तोत्र हे उसमे धनंजय 
सेठ कहते है-- 
लुद्गात्फ् यत्तदकिश्वनाच ग्राप्यं समृद्धान धनेश्वरादेः | 

हा ३ करत 0 ९. पति 

निरम्मसोः्प्यु्चतमादिवाद्रनेकारपि नियोति धुनी पयोदे! ॥” 

तुज्ञका अर्थ ऊँचा होता है और उदार भी होता है सो उदार 
प्रकृतिके धारक अकिंचन मनुष्यसे जो प्राप्त हो सकता हैं वह 
सम्पत्तिशाली धनेश्वरसे कुबेर आदिसे श्राप्त नही हो सकता है। 
देखो, पहाड़ ऊँचा है, यद्यपि उसके पास पानीका अंश भी नहीं 
दिखाई देता तो मी उससे जिस प्रकार नदियाँ निकलती है उस 
प्रकार समुठ्र्से एक भी नदी नहीं निकलती | मतलब यह है कि 
मनुष्यको उच्च प्रकतिका वनना चहिये । उच्च प्रकृति कोन कहलाता 
है ? जो परकोी अपना मानना छोड़ देगा वही तो परका परित्याग 
कर सकेगा और जो परको अपना मानता रहेगा वह उसे क्‍यों 
छोड़ने चला । परको अपना माना यही खराबी है । कुद्छुन्द स्वामी 
ने तो यहाँ तक लिख़ा है कि जो परमाणुमात्र परद्रव्यको अपना 
मानता है वह कुगतिका पात्र होता है। 

पवेके नो दिन निकल गये, नो अध्यायोंका प्रवचन आपने सुन 
लिया । कल दशा दिन है मोक्ष त्त्वका वर्णन सुनोगे। पर कल 
भीड़-भाड़का दिन है, छुछ होने जानेका नहीं। इन विद्वानोंकी 
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चाहिये था कि छुद्ध संस्थाओके विपयमे करते। आप लोगोको 
भी इनका बिचार करना चाहिये था सालमे चालीस पचास हजार 
सुपयो का खर्च है| उसे आप लोगो को ही तो पूरा करना है 
सॉगनेके लिये किसीको बाहर भेजना यह तो मुझे! पसंद नहीं। 
अपना गारब आपका रखना चाहिये। यहाँ पॉच हजार जैन हो। 
यदि एक एक आदमी एक एक रोटी प्रतिदिन दे दे तो ४०० 
विद्यार्थियोका कल्याण हा जावे | 

आत्मनश्रकचकायमानत्वेन जान ही स्वरूप है। आत््मा- 
में अन्य पदाथादा समावण नहीं है । कमें ओर नोकममे जब 
तक आत्मीय चुद्धि € तवतक हमारा कल्याण नहीं हो सकता। 
हमस पहिलि किसीके थे, अब किसीके हैं ओर फिर किसीके होगे 
यह करपना माहजनित है। माहके सद्भावम ही ऐसी कच्पना 
उत्पन्न हाती है । जिस प्रकार दपणकी स्वच्छता हं। उसका निजका 
स्वरुप दे उसी प्रकार ज्ञान गुणकी स्वच्छता ही उसका सब छुछ 

। मयूरादिके निमित्तसे उपेण सयूरादिकि आकार परिणमसन 
करता है पर बह परज्न्य होनेसे पररूप ऋहलता हे इसी प्रकार 
आत्माक्री स्वच्छता ही आध्माकी निजकी चीज हैं। उसमें जो 
घटपटादि पदार्थ प्रतिध्रिम्बित होते है वे पर है । 

१० 

महारानका व्याख्यान त्रह्मचर्यपर हुआ आपने श्रवण किया । 

मैं भी इसपर एक बात कहता हू। भर्वेह्रिन एक इलोक लिखा हैं। 


भत्तेमज्ुम्भदलने भ्रुवि सन्त श्राः 
केवित्मचण्डमृगराजबधेजपि दक्षाः | 

किन्तु त्रवीमि वलिनां पुरतः प्रसल्य 
कंदपदपदलने बिरिला मलुष्या। ॥ 
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अर्थात्‌ मदोन्मत्त हाथियोंके गण्डस्थल विदारण करनेमे शूर- 
वीर कितने ही मनुष्य इस प्रथिवीपर हैं। ओर कितने ही मनुष्य 
प्रचण्ड सिहके बधमे दक्ष है-समर्थ हैं, किन्तु में वलवान्‌ पुरुणेंके सामने 
ओर देरकर यह कहता हूं कि कदपके दर्षको नष्ट करनेमे विरले ही 
मनुष्य शूर है । जिसने कंदर्पका दर्प दल दिया वह आगामी भवसें 
पैदा नहीं होता । यह कठिन वात नहीं है अ+याससे सब संभव 
हैं। बलवान मनुष्य ही त्रह्मचयेका पालन कर सकता है, निर्यल 
मनुष्य इसका क्‍या पालन करेगा ९ 

आपने ज्षत्नशालका जीवनचरित्र नहीं पढ़ा । वह बड़ा सुन्दर 
था। उसे देखकर एक खत्री उसपर सोहित हो गई पर कहे केसे ९ 
एक दिन ज्ञत्रशाल वन विहारके लिये गया वह स्त्री भी वद्दी थी। 
अवसर देख ख्लीने कहा कि मेरे इच्छा है कि आप जैसा पुत्र 
उत्पन्न कहेँ। क्षत्रशाल उसके भावकों समझ गया और भटसे 
घुटने टेक उसके चूचुक अपने मुंहमे देकर कहने लगा मेरा जैसा 
क्यों ? मे ही तेरा पुत्र हूं । खीका भाव वदल गया | 

मेरा तो विश्वास है यदि त्रह्मचये ब्रत न होता तो संसार ही 
डूब जाता। ब्रह्मचर्यकी रक्षासे ही संसार टिका हुआ है । समन्त- 
भद्वाचार्यने यहस्थोके लिये स्वदारसंतोप त्रतका उपदेश दिया है। 
इसीका पालन कराते कराते सप्तम प्रतिमामे स्लीमात्रका भी त्याग 
करा दिया है। देखो, बह्मचय की साक्षान्‌ मूत्ति स्वरूप महाराज 
आपके सामने बैठे हुए हैं । नम्म मुद्राके धारक है। बालकके समान 
निर्विकार हैं। आज त्रह्मचयेका दिन हैं अतः सचको स्वदार 
संतोप ब्रत लेना चाहिये | 

चाली भोक्षगामी पुरुष हुआ है । अपने यहाँ उसकी कथा दूसरे 
प्रकार है पर रामायणमे कथा है क्रि उसने अपने भाई सुग्रीवकी 
खीका अपहरण किया था अतः सुश्रीबके कहनेसे रामचन्द्रजीने 
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उसे युद्धमे मारा था। रामचन्द्रजीके प्रहार्से घायल होकर वाली 
बहता है कि, 'मैं तो सुभीवका वैरी हूँ आपने मुझे किस कारण 
भारा ।! तब रामचन्द्रजीने कहा कि तुमने अपने अनुज्ञकी बधूका 
अपहरण किया है इसलिये तुम आततायी हो ओर इसीलिये 
तुम्हारे मारनेमे पाप नहीं है। कहनेका मतलब यह है कि परस्री 
सेवन महान्‌ पाप है । वे संसारमे आततायी कहलाते है। 
ब्रह्मययंसे क्या नहीं होता ? अन्य लाभ तो जाने दो मोक्ष 

लक्ष्मीकी प्राप्ति भी इसीसे होती है। मुभसे पूछो तो जो विषय 
सुख चाहते हैं उन्हे भी तरह्मचयका पाज्न करना चाहिये। अभी 
महाराजने बताया कि मनुष्य एक मन भोजन ८० दिनसे करता है। 
एक सन भोजनमे एक तोला बीये तेयार होता है। आप उसे विषय 
सेवन द्वारा रोज-राज नष्ट करते रहोगे तो क्या होगा १ ऐसे आदमियों 
को तपेदिक न हो तो क्या होगा। 

( क बार पकने लिखा कि बलयानिन्द्रियग्रामों विद्यंंसमप्या 
कपति! अर्थात्‌ इन्द्ियोका समूह इतना दलवान है कि विद्वानोंकों 
भी आक्रपिंत कर लेता है । उसने यह शोक लिखकर एक ऋषिकों 
दिखाया । ऋषि वसतिक्रे बाहर मठ वनाकर रहता था। बोला इस 
स्ोकम जो 'विद्वान्समप्याकर्पति' लिखा है उप्ते काट दो । यह ठीक 
नहीं है। लिखनेबालेने कहा अच्छा महाराज काट दूँगा। अब 
उसने जाकर वहुरूपिणी विद्या सीखी और सोलह वर्षकी युव्रततीका 
रूप बनाकर दिनके तीन वजेऊे करीय ऋषिकी छुटियाके पाससे 
निकला ओर वहाँ ठहरनेकी इच्छा प्रकट की। ऋषिने कहा कि 
तुम ख्री हो। यहाँ लिया नहीं ठहर सकती अतः आगे चली जाओ। 
इसने कहा महाराज मै अकेली अबला, रात आनेबाली है, जंगलमें 
कहाँ रहूंगी ? यहाँ आपके आश्रय एक बृक्षके नीचे पड़ी रहेँगी। 
ऋषिने फिर भी मना किया पर वह चहाँसे नही हट । शात्रि होने 
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पर ऋषिन अपनी कुटिया की सांकल भीतरसे वन्द्र कर ली। उस 
पघुरुपने भी वाहरसे सांकल लगा दी। जब मध्यरात्रि हुई तो उस 
सी वेषधारी पुरुषन खड्टारके गाना शुरू किये। रूप तो ऋषि 
महाराज दिनका देख ही चुके थे । उसके हाव-भाव भी उनके मनमें 
जमे हुए थे । गाना सनकर उनके सनसे कासमसाच जायूत हो ज्ठा। 
बोले, वेटी सांकछल खोलो, सुझे पेशाव जाना है । वह वोला, महाराज 
में यहाँ अकेली अवला आपका क्या विश्वास १ भेरी यहाँ कान 
रक्षा करगा ? आप अपन ठीकरेसे पशाव कर लीजिये, सबरे फेंक 
देना | अन्तमें ऋषि छप्पर तोड़कर उसके पास आ गये । तव तक 
उसने ल्लीका वप हटा दिया था ओर अपने पिछले रूपमे प्रकट 
होकर महाराजको वह झ्लोक दिखाया ओर पूछा कि इसमेसे 
गवेद्वन्समप्याक्षपति! अंश रहन दिया जाय था हटा दिया जाय। 
ऋषि बोले वेटा, इसे सुबण अश्वरोम लिख दो । 
कहनका तात्पये यह कि यद्यपि इन्द्रियाँ वलवान्‌ अवश्य हैं 
पर अभ्यासप्ते इन्हे जीता जा सकता है | यदि कोई नहीं जीत सके 
तो मोक्षमारग ही कैसे चले । 


कदल्दिलीके ० 
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आत्मपरिणतिको कलुपित होनेसे वचाओ | परकी सहायता- 
से किसी भी कार्यकी सिद्धि न होगी, और न कोई अकायकी सिद्धि 
होगी। जैसे झुद्गापयोग निजत्वका साधक है, वैसे ही राग-द्वप 
संसारके साथक हैं । मेरा न कोई शत्रु है और न कोई मित्र है। 
मैं स्वकीय परिणति द्वारा स्वयं ही अपना शत्रु ओर मित्र हो 
जाता हैं । 
( इटावा, पौप झु० १२ ) 
सर्वेसे चुमा मॉगनेकी अपेक्ष। अंतरंग क्राधपर बिज़य प्राप्त 
करो। ऐसा बचन मत बोलो, जिससे किसीको अंतरंगमे कष्ट पहुंचे। 
इसका अभिप्राय यह है, जो अपने हृदयमें परको क पहुँचे, ऐसा 
अभिप्राय न हो | वचनकी सधरता और कटुकतासे इसका यथा 
तत्व अनुमित नहां हाता | 
(पौप छु० १३ ) 
लोक बब्चनाका उन शब्दोका व्यवहार करते हैं, जो लोक 
समझे यह विरक्त है। विसक्तताका अंश भी नहीं, यदि विरागता- 
का अंश भी होवे, तब स्वग्नतिष्ठाके भाव न होवे ' 
(इटावा, पीप छ० १४ ) 
संसारमे सुखका उपाय मिराहुलता परिणति है। निराहुल 
परिणतिक्रा मूल कारण अनात्मीय पदार्थोमे आत्मीय बुद्धिका 
त्याग है | उसके होते ही राग-हूंप स्वयमेव पतल्रायमान हो जाते 
हैं। पीरुप सबेसे मुख्य यह ह, जो असिप्रायमे साधुता आज़ाब। 
ज्ञव तक परकों निज्र मानता है, तव तक असाघुता नहीं जा 
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सकती । जहाँ असाघुता है, वहा राग-द्वेषकी सन्‍्तति निरन्तर स्वकीय 
प्रमुत्व स्थापित किए है | 
ह ( पीप छु० १५ ) 
सर्वकों असन्न रखनेकी चेष्टा, अभ्रिमें कमल उत्पन्न करनेकी 
चेष्टा है । अपनी परिणतति स्वच्छ रखों, संकोच करना 
अच्छा नही । 
(माच कू० १ » 
आज श्रीगुरुदेबसे यह आश्थेना की, है गुरुदेव! अब तो 
सुमागपर लावो । आपकी उपासना करके भी यदि सुमार्गपर 
नहीं आए, तव कव अवसर सुमार्गपर आनेका आधेगा। गुरुदेव | 
अभी तुमने गुरुदेवकी उपासना नहीं की, केवल गरपवादसें तुम्हारी 
चेष्टा है। हम तो निमित्त हें, तुम्हें उपादानपर दृष्टिपात 
करना चाहिए | 
£ माघ कु० २) 
कोईका सहारा लेना उत्तम नही, सहारा निजका ही कल्याण 
करनेवाला है । पंचात्तिकायमे श्रीयुत कुन्दकुन्द महाराजने यहाँ तक 
लिखा है; जो आत्मन्‌ संसार बन्धनसे छूटना चाहता हे, तव 
श्रीजिनेन्द्रकी भाक्तकों भी त्याग दे। यह औपचारिक कथन हे, 
जिस समय यह जीव सम्यग्दृष्टि हो जाता है, शुभ और अशुभ 
कार्योम इसकी उपादेय बुद्धि नहीं रहती। करना नहीं चाहता, 
करनी पड़ती है। 
( माघ कृ० ३-४ ) 
निवृत्ति ही कल्याणका मार्ग है, अन्ततो गर्त्वा यही शरण है | 
पर पदार्थंका सम्बन्ध छोड़ना ही शान्तिका मार्ग है, शान्तिका 
उपाय अन्य नहीं। शान्तिका मार्ग निजत्व दृष्टि है। 
हु ( माघ कृ० ७ > 
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जैसे हमारी दृष्टि परकी ओर है, वैसे आत्माकी ओरलगाना ही 
कल्याणका सागग/ है | लोक परकी चिन्तामे अपना काल व्यय कर 
देते हैं । 
(माघ कछु० १० )' 
. दान करना उत्तम हैं; परन्तु रूढ़िमे पर्यवसान सब हो जाता 
है। जैनधर्ममे दानकी विधि है, आज दान देनेमे कोई क्षति नहीं। 
पर पदार्थकी जब चाहे त्याग सकता हें। परन्तु उससे पुण्यकी 
आशा करना अच्छा नहीं । 
(साध कृ० 4 )' 
संसारमे शान्ति सबे चाहते है] उसका मूल उपाय यह है जो 
अशान्ति होती है, उसका भूल कारण क्‍या है उसपर हमे ध्यान 
देना चाहिए। अशांतिका मूल कारण अमिलापाह और उसकी|मूल 
जननी पर पदा्थमे आत्मीयता हे। पर पदार्थके संग्रहसे एक 
अपना उपयोग फेसा देते है। जिस दिन हमारे ये नहीं हैं, यह 
ज्ञान हो जावेगा अनायास वह मिट जावेगी ।' 
(साघ कू० १२ )' 
कमण्डलु-पीछी परमार्थेसे वही रख सकता है, जिसके अंतरंगमे 
संसासमे भीरुता दो । भीरुता उसे हा सकती है, जो इसे दुःखात्मक 
समके | दु/खका कारण परमार्थंसे पर नहीं, हमारी कल्पना ही इन 
पदार्थमि निम्न मान हु!खकी जननी वन जाती हैं। ढुःखका 
कारण शगादिक है । दर 
( साध कृ० १३ ) 
शान्तिका मूलमंत्र अन्तरंगकी कछुपता नहो। बल्पताका 
कारण पर पदार्थ ममत्व बुद्धि है। ममता बुद्धि ही संस्रकों 
जननी है । जब पर पदार्थमि आत्मीय अंश भी नहीं, तव उसमें 
राग करना व्यर्थ है। परन्तु यह मोदी जानकर भी गर्तमे पढ़ता 


चर्णी-बाणी ३४८ 


है | इसके दूर करनेका यत्न करो। 
( साध कू३ १४) 
धर्म के अर्थ सरल परिणाम ही कारण हैं । सरलतासे ताएपर्य 
परिणामोंमे पर पदार्थोंसे जो राग-ढंष होता है वह नहीं होना 
चाहिए। यह बात कब हो ९ जब परमें निजस्व कल्पना न हो। 
निजत्व कल्पनासे ही अनुकूल ओर प्रतिकूल भाव होते हें । जहाँ 
स्व॒रुचिके अनुकूल पदार्थ हुआ, वहाँ राग और प्रतिकूल हुआ, 
वहीं द्वेप हो जाता है । 
( माघ कृ० ३० ) 
आत्मतत्त्वकी यथार्थता अत्येक व्यक्तिमे होती है। परल्तु 
उसकी अनुभूतिसे बच्ित रहते हैं । इसका मूल हेतु हमारी अनादि- 
कालसे परानुभूति ही हे। यद्यपि पराजुभूति होती नहीं; क्योंकि 
ज्ञानमे स्व पर्यायका ही संवेदन होता है । किन्तु हमारे मिथ्यात्वकी 
इतनी प्रवलता है, जो हम स्व-स्वरूपसे बश्रित रहते हैं; परको ही 
निज मान रहे हैं । 
(माघ छु० $ ) 
हम शान्तिका भार्ग स्वाधीन है, इस ग्रतिज्ञासे नहीं मित्रता । 
व्यसे मिलता है । 
। ( माध छ० २) 
वास्तवमे आत्मा एकाकी है, परका सम्पर्क ही उसकी जड़ है । 
दुःख क्या है ९ जो नाना प्रकारकी इच्छाएँ है, वही इस दुःखकी 
खनि है। ; 
(साध झु० ३ ) 
शान्तिका आस्वाद आज तक नहीं आया, इसका मूल कारण 
विरोधी पदार्थेमि तन्मयता है। हम क्रोधको स्यागनेमे असमर्थ हैं, 
ओर क्षुमाका आस्वाद चाहते हैं। यह असम्सव है। संस्कार निर्मल 
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रहे हैं, इसका मूल कारण अपनेको अनादि संस्कारोके न त्यागनेकी 
दी कुटेच है। 
( माध छु० ७ ) 
आज भारतमे नवीन विधान लागू होगा। श्रीयुत महाशय 
राजेन्द्रप्रसादजी विहारनिषासी इसके सभापति होगे। आज भारत 
को स्घतंत्रता मिली, परन्तु इसकी रक्षा तो निर्मल चारिज्रसे होगी। 
यदि हमारे अधिकारी महातुभाव अपरिप्रदवादकों अपनावें, सरल 
रीतिसे स्व-परका भला कर सकते है । 
(मा० शु० ८ | ७ २६ जनवरी ), 
विना स्वाथेरे कोई भी महाशय इष्ट पदार्थके अधिकारी नहीं। 
स्वार्थसे त्तात्पये निज स्वभावका है । अनादिसे हमारे साथ शरीरका 
सम्बन्ध ह। शरीरका ही हम निज मान रहे हैं, निरन्तर इसकी 
रक्षामे आत्मीय शक्ति लगा देते हैं । यह जड़ है, इसके पोषण- 
शोपणसे आत्माका न हित है और न अद्दित हैं । 
( माघ छु० ९ ), 
जिनने ध्यात पर दृष्टि दी, उनने संसार वन्यनका काटा। 
संसार वंधनका कारण चित्तकी व्यग्रता हे। जहाँ चित्तकी व्यप्नता 
है, वहाँ अनेक प्रकारके पदार्थाका विकल्प रहता है और बह विकरप 
रागादिसे दूषित रहता है। मनमे पदार्थ आबे, इससे कोई क्षति 
नहीं, परन्तु उसके साथ इृष्टानिष्की कस्पना रूती है और यही 
चिप है । 
( साध छु ३१ ) 
शान्तिका मार्ग न तो पुस्तकोंमें है ओर न तीरथ्थयात्रादिमे है, 
ओर न सत्समागमादिम है ओर नकेवल दिखाबाओे योग निराधमें 
है; किन्तु कपाय निमह पूवेक से अवस्थामें है। मेरी यह अटल 
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श्रद्धा है। श्रद्धाकी यह शक्ति है; जो उसके साथ,ज्ञान सम्यग्शान हो 
जाता है और स्वानुभावात्मक निज स्वरूपमे अ्रश्वृत्ति हो जाती है । 
(माघ श्ु० १२) 
बाह्य दृष्टिति लोक ग्रभावना चाहते हैं, प्रभावनाका जो मूल 
तच्ब है, वह बहुत दूर है । की 
( साध छा० १४ ) 
हम निज परिणति पर ध्यान नहीं देतें; 'इसीसे दुःखके पात्र 
होते है । दुःखका सद्भाव अपनी भूलसे ही है, आज. तक' भूलका 
कारण परको ही निज जाना । मुखसे तो पाठ सर्व पढ़ते है । 
कया पर है ? परके उपदेश अनेक है । आप चाहे गतेमे पढ़ें | 
(साध”झु० ३५ ) 
भोक्षमागके उपदेश कहे ओर सुने; परन्ठु उनपर आरूढ़ नहीं 
हुए और न इसकी चेष्टा ही है। अनादिकालसे 'संस्कार परमे 
निजत्व कल्पनाका है, वह कब दूर हो ? ऐसी कथा करनेसे उसका 
दूर होना कठिन है | 
( फागुन कु० $ ) 
सर्वोत्तम बात तो यह है; जा किसीके चक्रमे न आवे। चक्र 
ही भ्रमण करनेका मुख्य कारण है । मनुष्योंसे स्नेह करना ही पापका 
कारण है | संसारकां मूल कारण यही हे; जिन्हें संसार बंधन उच्छेद 
करना हे, उनको उचित है पराई चिन्ता त्यागें। परकी चिंता करना 
मोही जीवोंका कतेव्य ह 
( फाह्गुन कृ०' ३ ) 
कोई भी परके विषयमे भलाई-बुराई नहीं सोचता । आत्मीय 
कषायके अनुकूल ही प्रवृत्ति करता है। इस ग्रकारकी अबृति ही 
“संसारकी है। विशेष ऊहापोहकी आवश्यकता, नहीं । 


(,फाल्युन ९ है ) 
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लो होती है. वह्दी संसारकी जड़ है। जिनको संसारका अन्त करना 
है वे परसे आत्मीयता त्यागें। 
( फाल्युन कृ० ४ ) 
स्वाध्यायका फल स्व कहिए आत्मविपयक अध्ययन जिसमे 
दा अथांत स्वका परसे भेद्जान हा जावे । यही कारण स्वाध्यायसे 
संचर और निजरा होती है। आगमाश्याससे उत्तम मोक्षमार्गमे 
अन्य सहायक नहीं । 
( फूफ, फाल्गुन छृ० « ) 
महती आवश्यकता विश्ुद्धिकी हैं, त्रिना भेदकज्ञानके विशुद्ध 
परिणति होना दु्निवार है। भेदज्ञानका बाधक परपदार्थमे निम्नत्व 
कहपना है | भेदज्ञानक होनेस सबसे मुख्य कारण आत्मीय ज्ञानको 
अपनाना चाहिए। जेपते हम घटपटादिक पदार्थोकी जाननेमे मनो- 
वृत्ति रखते है, उसी प्रकार आत्मजानमे चेट्टा करनी चाहिए। 
( सिड फाल्युन कृ० ११ ) 
उपदेशका फल तो यह है, जो परलोकके अर अ्रयक्ष किया 
जावे | जो मनुष्य आत्मतरवकी यथार्थतासे अनसिज्ञ हैं, वे कदापि 
मोक्षमागक पात्र नहीं हो सकते | 
( फाल्गुन क्ृ० १३ ) 
प्रायः चर्चाका विपय यही रहता है, जो सम्यग्दृष्टि ुदेवादिका 
पूजन कर सकता है या नही | निष्कप यही निकला, जो नहीं कर 
सकता । तथा प्रमाण भी दिया--“भयाशाख्लेहलोभाच्च ० सम्यरद- 
शैन तो बह वस्तु है, जो अनन्त संसारके वंधनोंसे छुड़ा देता है । 
व्रह्न क्या छुदेचादिकोंकी सेवा कर सकता है 
( फाल्गुन क० ३० ) 
भेरा तो यह विश्वास है; जो वक्ता है. बह स्वयं इसके प्रभावमें 
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(नहीं आता। अन्यकों प्रभावमें लाना चाहता है। यह महती त्रुटि 
प्रवचनकर्त्तामें है, एक हजार वक्ता और व्याख्यानवालोंमें एक ही 
अमल करनेवाला होना कठिन है। 

( फाद्गुन शझु० १ ) 
कषाय करना अत्यन्त हेय है, उसे त्यागना, चाहिए। परन्तु 
यही कठिन है, कारण अनादि की वासना कठिन है । 
( फाल्युन छ० २ ) 
सर्वे मनुष्योंके ध्मेकी आकांक्षा रहती हे, अपना उत्क्ष भी, 
इृष्ट है; परन्तु मोहके नशामें अन्धे की सी दशा होरही है। यही: 
अकल्याणका मूल है। 
( फूफ, फाल्गुन छु० ४ ) 
मिलना ही बन्धका जनक है । जो आत्मा बन्धनसे मुक्त होना 
चाहता है, उसे उचित है कि परपदार्थोकी संगति छोड़े | द्वादशांग 
( श्रुतज्ञान ) शाखका अन्तिम उद्देश्य परसे भिन्न अपनेको जानो, 
गरल्पवादसे सुरक्षित रहो । 
( इटावा, फाल्गुन छु० ७ ) 
आजसे अशन्हिका पवेका आरस्म होगया, यह महा पर हे । 
इस पवेसे देवगण नन्‍्दीश्वर द्वीप जाते हैं | वहॉपर वावन जिनालय 
है। भनुष्योंका गमन वहाँपर नहीं । देवगण ही वहाँपर जाते हैं । 
मनुष्य चाहे विद्याधर हों, चाहे ऋड्धिधारी मुनि हो, नहीं जा सकते। 
किन्तु मनुष्योंमे चह शक्ति है; जो संयरमांशकी प्रहणकर देवोंकी 
अपेक्षा असंख्यगुणी निजेरा कर सकते हैं । 
( फाल्युन शु० < » 
संसारके चक्रमें जीव उलमकः रहा है। आहार, भय, मेथुन, 
परिपग्रह, इन संज्ञाओंके आधीन होकर आए्मीय स्व॒रूपसे अपरि- 
चित रहता है। आशत्मामें ज्ञायकशक्ति है, जिससे वह स्थ-परको 
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जानता है। किन्तु अनादिकालसे मोहसदका ऐसा प्रभाव है, जो 
आपापरकी जप्रिसे बच्चित रखता है | 
( फ़ाल्युन छु० ९ 3 
संसार एक अशान्ति का भण्डार है, इसमें शान्तिका अत्यन्त 
अनादर हू | वास्तवम अशान्तिका अभाव ही शान्तिका उत्पादक 
है। अशान्तिक्े प्रभावसे सम्पृणं जगत व्याकुल है। अशान्तिका 
वाच्याथ है अनेक प्रकारकी इच्छाएं। व ही हमारे शान्तिस्वरूपमे 
बाधक हैं । जब हम किसी विपयकी अभिलापा करते हैं, आकुलित 
हा जाते हैँ । जब तक इच्छित त्रिपयका लाभ न हो, दुखी रहते है। 
( फाल्गुन झु० १० ) 
दुखका कारण हर्ष-विपाद है । हे-विपादका सूलकारण समता- 
भाव है। 
( फाल्युन शु० ११ » 
जो मनुप्य शान्ति चाहते है उन्हें उचित है जो परजनोके 
संसर्गसे सुरक्षित रहे | परके संसर्गसे बुद्धिम विकार आता है। 
बिकारपे चित्तम आइलता होती ह। जहोँ आकुलता है वहाँ 
शारित नहीं | शान्ति बिना मुग्त नहीं! सुखके अथे ही सब म्रयास 
भनुप्य करता है। मेरा ता यह विश्वास है, शान्तिके अर्थ ढ्वी जितने 
उपाय किए जाते हैं, वाधक ही है। उपायोसे दूर रहना ही उपाय है। 
( फाह्गुन छा० १४ >» 
जिन जीबोको यह निश्चय होगया जा मै परसे भिन्न हूं। बह 
पि परके संयोगमे प्रसन्न ओर विपादी नहीं हो सकता। प्रस- 
जता और अग्रसन्नता मोहमूलक हे । मोह ही एक ऐसा महान्‌ 
शत्र इस जीवका है जो उसीके प्रभावसे यह चारासी लाख योनिसे 
भ्रमण हैं । 'अतः जिन्हे यह श्रमण इंष्ट नहीं उन्हें इंसकों 
त्यागना चाहिंए । ( इटावा, फाल्युन छ० १४ ) 
ब्३्‌ 
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जो प्रतिज्ञा लो, उसे आदरसे पालन करो । अल्प भाषण करो 
परको तुच्छ मत मानों। सर्वे आत्मा अनन्त गुणोंके पिण्ड है। ऐसा 
“प्रयास करो जो ज्ञानमें वह पदाथे प्रतिभासमान हो । उसमें राग- 
हेेष मूलक आत्मीय कल्पना न हो । परमे निजत्वकी कल्पना ही राग- 
हषकी जड़ है । कर लो जो करना है, अन्यथा वह गति होगी जो 
-संसारकी होती है। ( फाल्युन झु० १७) 
समागस्सें सुख नहीं, सुखका मूल निरजेन समागम्में हे। 
एकाकी आत्मा ही सुखका पात्र है | 
( चैत्र कृ० $ ) 
मनुष्योंके सम्पर्कम अनेक अनुचित परिणमन होते हैं । प्रथम 
तो परमे ममता होती है, क्‍योंकि अन्तरड््में निजत्व कहपना हो 
जाती है। फिर वही व्यक्ति याद विरुद्ध हुआ, तब द्वेप हो जाता 
है।, हेपका कारण अरूचि परिणत्ति, रागसे ह्ंप और हइपसे 
राग हो सकता है; जो पदार्थ आज दइृष्ट है। 
( चैत्र छु० ५ ) 
धर्मका मूल कारण निरीहबृत्ति हे। परसे अपना महत्त्व 
चाहना आगीसे पिपासा शान्त करनेकी इच्छाके तुल्य है। जिसने 
आत्माके साथ स्नेह किया वे संसारसे पार हो गए और जिसने 
परसे स्नेह किया वे यही रहे । 
( चैत्र छु० ६ ) 
जिनसे व्यवहार बोलनेका करते हो वे मृच्छाके कारण हैं। 
सूर्च्छाका त्याग ही व्रत हैं। जिस आगसमसे मोक्ष अमिलाषाको भी 
कमेबन्धका हेतु माना है वहाँ अन्य आकांक्षा स्वयं त्याज्य है। 
परिणामोंकी स्वच्छता ही संसार-समुद्रप्ते पार होनेकी .नौका है । 
कु/खमय जगतसे रक्षा होनेका उपाय अनासक्ति है, अन्य 
लपाग्र नहीं । .. (चैन्नदु* ७ ) 
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प्रनिन्ना पर हद रहा, तथा परके चक्रमें मत आओ | अपना 
स्वाध्यायस सन लगाओ, इन गप्पाट्टक्के साथ व्यवहार छाड़ दो । 
जब तक अपनेका ढ़ ने वनाओगे, इन व्य्थके व्यवहारोंमे 
आत्माका पनित सागमे उलमा दोगे । फिर सुमार्ग प्राप्ति अत्यन्त 
कठिन हो जावेगी । बहुन कालसे यह विवेक मिला है इसे यों ही 
न गमा दा । 
(चेनत्र छु० ८ ) 
शिथिलना ही संसारमें पतनकी जननी है | जहाँ शिथ्रिलता 
बी मानमागका प्रभाव आपसे आप शिथिलताक्की ओर चला 
ज्ञाना है। गहँकी राशिम नीचेसे एकर मुट्ठी गहें निकालिए, ढेरी 
ऊपरले गिरने लगगी। 
(चँ७त्रं छ० ९) 
धूलका कारण आजकल भातिक्वादकी प्रचुरता है। से जतता 
चात्राक मतका ही आश्रय ले रही ह। जो देखो सो १राया धन लेकर 
धनी बननेके: प्रयन्तम है। ग्रृहस्थसार्ग तो इसी परिग्हसें चल 
रहा #। 
( चन्न झुप ४० ) 
जिनका चित्त स्वात्मचिन्तनर्स दर हू वह मनुष्य इन कायोीमे 
तनन्‍्सय रत है तथा जनता उनकी सहायता भी करती है । पर- 
मार्यके रसिक प्रायः इस कालमे बिरले महानुभाव है। जो हैं वे 
मी इतर मनप्योफे चक्रमे आ जाते हैं। ओर नाना. प्रकारकी 
सामग्री संचय करनेमे चुद्धिका दुरुपयाग कर पुनमूंपकों भव? के 
आख्यानकी चरितार्थ करनेमे दृष्टान्त बन जाते है। सिवृत्तिमं 
ब्राद्म परिग्रहकी आवश्यकता नहीं। अन्ताशुद्धिके -अथ यह बाह्य 
प्रिग्रहका त्याग ही कारण है। आपचारिक कारण है, इसंका[,भी 
मुख्य न समसना । जहाँ यह व्यवस्था है चहों बाहको संग्रह का 
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निवृत्तिमार्गकी सिद्धि मानना परम अज्ञानतां है। 
(्‌ चैन्न हु० १० ) 
जैनधर्मका मर्म अब प्रतिदिन ह्ास होता जाता है प्रायः 
मलुष्य शुद्ध भोजन करनेवाले नहीं रहे और जो है वे भी नगण्य 

क्र 
हैं, अस्तु, यह कक्षा भी मोहकी है । अब कप 
मोक्षमार्ग उसीके होता है, जो परकी चिन्तासे दूर रहता है । 
पर चिन्तातुर धर्मप्ते दूर रहता है । हि 
| ( चेन्न झु० १५ ) 
आज यहाँ कमेटी हुई, परन्तु कुछ हुआ नहीं, केवल परस्पर 
मतोमालिन्य ही तत्त्व निकला । यहाँ पर श्री धनवन्तीजी विधवा, 
जो कि श्री स्वर्गीय ज्ञानचन्द्रजी की धर्मपत्नी है, अपना द्रव्य 
७१०००) विद्यालयंमें देना चाहती हैं, किन्तु ट्रस्ट वननेमें विलम्ब 
हो जाता है। नाना मनुप्य नानामेल हैं। परोपकारमे प्रथम तो 
प्रवृत्ति नहीं होती । यदि कोई करना चाहे तव उसमें रोरा अटकाने- 
वाले बहुत हो जाते है। अस्तु, हम स्वयं अपनी परिणतिको 
पवित्र रखनेमें अक्षम हैं। घर छोड़ा, श्री पूज्या स्वर्गीय चिरोंजा 
माताने पुत्रसे अधिक पाला । परोपकारकी भावना भी उनकी न 
थी। केवल इसका भला हो जावे इसके अथे'उनने अपना सर्वस्व 
लगा दियां और यह भी शिक्षा दी कि “वेटा। आत्मकल्याणके 
अथे किसी संस्था या संधमे न पड़ना, अन्यथा पछतावेगा | आत्म- 
द्रव्य स्व॒तन्त्र है, अनादिसे मोहके द्वारा परकों आत्मीय मान 
अनन्त यातनाओंका पात्र वन रहा है। अतः सबसे प्रथम तो इसः 
आत्मीयमावको जो परको आत्मीय मानता है, त्याग दे । 
पश्चात्‌ जो शक्ति अनुसार बने त्याग मार्गमे चेष्ठा कर। केवल 
लोक प्रतिष्ठाके अर्थ त्याग मत कर। यदि लौकिक प्रतिष्ठाके अर्थ 
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त्याग है नव यह निश्चय कर जो अभी मैंने अपने स्थरूपको नहीं 
समझा | मुझे यह विश्वास है. जो सै सरल हूं, अतः मेरी 
बान मानेगा ।? 
( वेशाख बढ़ी १ ) 
सत्र सब देखा, पर आपसे आप न देखा। संसारकों 
कल्याणका पाठ पढ़ाते, शाब्दिक ज़ालसे निरन्तर पुरुपार्थ करनेमे 
सब शक्तिका अपव्यय करते करते यह जन्म वीता जाता है। परन्तु 
एक मिनटके सहस्त भाग कालको स्वात्महितमें नहीं लगाया, इसी 
पर यह अभिमान जो हम छुद्धक हैं। छुद्वक ही तो रे, आप 
शूह्रोंकी यही दशा हाती है । 
आगमकी आज्ञा तो मुख्यतया निवृत्तिमार्गके अग्रेसर वनो, 
यही है। हमलोग जो काम करते हैं, लोकिक प्रशंसाके लिए 
दी करते हेँ। शरीरम निजत्वनुद्धिकी कल्पना ही इसका मूल 
कारण है | 
( वैशाख कृ० ४ ) 
अपनी लायक परिणति निमेल करना चाहिए। परसे ममता 
भावका कर निमनत्वकों भूलना यही संसार वन्धनका प्रथम प्रयास 
:। इस हीमे अखिल उपद्रव होते हैं. ओर यही अनर्थोका मूत्र 
कारण है। इसीके प्रतापते आज़ संसारमे त्राहित्राहिकी आवाजे 
आ रही है । 
आज शाम्र प्रवचनम मेरे मुखसे असम्य शब्द निकल गया 
कि दान देनेबान भी छुट्ेरे हैं और लेनेवाले भी छुटेरे हैं । यद्यपि 
यह शब्द कट॒क हैं, परन्तु अन्तरद्धपे, जब सब द्रव्योंकी सत्ता 
थक-प्रथक दे तव जीव द्रव्य चेतना गुणका पिण्ड सात्न वस्तु है 
ओर धनादिक द्रव्य जड़ स्वरूप भिन्न हैं। जब उन दोनोंकी 
सत्ता भिन्न-भिन्न है तव जो जीव उप्ते निज माने बह मिथ्याजानी. 
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है, तथा परमार्थसे तस्कर है। उसको अपना मानकर ही तो 
ग्रदान करता है । यदि उसको छुटेरा कह दिया तब इसमें कोन-सा 
अपराध है ? और जिसने उसे लिया, उसमें निजत्व ही तो माना 
अर्थात मैने इतना द्रव्य पाया। वह भी तस्कर हुआ ओर जिसने 
इसकी अनुमोदना की वह तस्करोंकी अनुमोदनाका कर्ता हुआ। 
आर जिसने हमे उपदेश दिया, उसमे प्रथम तो हमे पर द्रग्यका 
स्वामी माना फिर करुणा-बुद्धिके वश हो हमसे अन्यको दिलाकर 
तस्कर बनानेकी ही चेष्टा की । अतः मेरा तो यह विश्वास है कि ये 
सर्व मोहके चकरमे है । तातक्त्विक बात तो यह है, जो संसारसे 
मुक्त होना चाहे वह इन विक्रल्पोंकों छोड़ ज्ञाता-दृष्टा रहे, यही 
मोक्षमार्ग है । 
( चैज्ञाख बदी ५ » 
चित्तवृत्तिका स्थिर करो । किन्तु भावना पवित्र हो। आते- 
रौद्रकी गन्ध न हो, धर्मध्यानकी भी अभिप्रायसे वासना न हो | 
जहाँ शुभकों भी अनुपादेय माना है, उस तत्त्वकी प्राप्तिमे परकीय 
अवलम्वनकों अवकाश नहीं। धर्मेध्यानमें पर पदाथे आलम्बनसे 
हानि नहीं, परन्तु उसके साथ कपायके अंश हैं, वे बाधक है ।. 
यदि कषायके अंश न रहे, तब ज्ञान स्वयभेव स्थिरभावकी 
प्राप्त दो जावे । 
( वैशाख कृ० ६ » 
वृद्धसे तापपर्य जो आयुसे बृद्ध हो उनसे तात्पये नहीं । तताप्पय 
उनसे है जो ज्ञान, चारित्रसे वृद्ध हों। जिसका चारित्र निर्मल है 
चह परोपकार कर सकता है। आत्माकी परिणतिका स्वच्छ होना ही 
संसारको निर्मूल करनेवाली हे। जिसने इस ओर दृष्टि नही दी 
वही इस चतुगति संसारके दुःखोका पात्र हे। दुःखका उदय आप 
हीमे होता है और आप हीसे उसका बिलय हो जाता है । यह पर 


ईें५९ दैनन्दिनीके पृष्ठ: 
सापंक्ष पयाय है, यह निमित्तकी अपेक्षा कथन हैं। उत्पत्तिकां 
मूल तो स्वयं है, किन्तु इसमे मोहादि अनेक कारण कलाप॑ 
चाहिए । इसीसे इन भावोको परजन्य कहा है । 
ेल्‍ किसीके सहवासमे रहकर आत्मकल्याणका होना असम्भव 
है। मोक्ष नाम ही छूटनेका हैं। अर्थात्‌ केवल ज्ञीवकी अवस्थाका' 
नाम ही मोक्ष है। आत्माकी शरीरके साथ जो एकता हे वही 
संसारकी जननी है । * 

( वैज्ञाख क्ृ० ७ )- 


सब ही मनुष्य स्वार्थी हैं, तब तुम भी स्वार्थी हो। जीवका 
स्वभाव ही स्वाथानुरूप होता है, तव तुम क्यों इससे बच्नित 
पु 4 प ० कर 
रहते हो ? क्योकि जब जीवका स्वभाव यथाथे हे, तव इसमे कोई 


भी शड्ढा मत करो | हि 
( वशाख कु० ८ >> 


द्रव्यकी सिद्धिसे चारिन्रकी सिद्धि होती है। अर्थात्‌ जिसको 
द्रव्यका सम्यग्लान होता है वही आत्मा सम्यक्चारित्रका पात्र 
होता है। तथाहि--'न् हि सम्यर्यपदेश चोरििमशानपूर्वेक, 
लगते ज्ञानानन्तर ,चाखिराधन तत्मात्‌ । 

स्वामी समन्‍्तभद्राचायने भी कहा है 


भोहतिमिरापहरणे दशनलाभादवाप्रत ज्ञान: | 

रागहेपनिवृत्यें चरणं प्रतिपच्चत साधुः ॥' 
इससे यह सिद्ध हाता है कि चारित्र धारण करनेका पात्र 
सम्यग्नञानी ही द/ सकता हैं। अतः अवचनसाए के चारित्राधि- 


कारमे प्रथम ही लिखा है। “द्रव्यस्य सिद्धों चरणस्य सिद्धिः 
चरणस्प सिद्धौ दृव्यस्प सिद्धि!” | पहले तो तालये यह हे 
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जो द्रव्यका सम्यग्ज्ञान होनेपर ही यह जीव चारित्रको अद्भीकार 
करनेका पात्र होता है। और चारित्रकी सिद्धि होनेपर द्रव्य मोहादि 
(चार घातिया कर्मोंके अभाव होनेपर बिल्कुल निष्कलंक होजाता है। 


परमाथ पे देखो तब उम्रयक्षावी मोहके अमावसे आत्मा निर्मल 
होता है। प्रथम जो लिखा है कि द्रव्यकी सिद्धि होनेसे चारित्रका 
अधिकारी आत्मा होता है। इसका भी तो यही अथ है, जो मोह 
( दर्शन मोह ) से शआप्मामे विपरीत अभिप्राय होता है, उसके 
सद्भावमें परको आप मानता है। अर्थात्‌ मोहके उदयमे शरीरा- 
'दिक पर द्वव्योंमें निजत्वकी कल्पना करता है और शरीरमे निज- 
स्वकी करपनाके अन्तर जो-जो पदार्थ शरीरानुकूल पड़ते हें 
उनके सद्भाव और प्रतिकूल पदार्थंके असद्भावकी चेष्टा करनेमें 
सतत प्रयत्शील रहता है। अल्प समय भी इस जालसे सुरक्षित 
नहीं रहता । यद्यपि मुखत्ते यह पाठ पढ़ता है, सबे द्रव्य स्वकीय- 
सुवकीय चतुष्टयसे भिन्न-भिन्न हैं। अन्य द्रव्यके साथ अन्य द्रव्य- 
का परमार्थ पे कोई सम्बन्ध नहीं है । तथाहि-- 


तास्ति संर्वोष्पि सम्बन्धः परदरव्यात्मद्रव्ययो:। 
कत्त कम्मेत्वसम्बन्धाभावे तत्‌ कर्त्तृता छुंतः ॥! 


यह सववे कल्पना भी मोहमें होती है। जो गृहस्थावस्थासे 
पथक्‌ होगए ओर अंतरझ्से भावलिगी अनन्तानुबन्धी, अग्रत्या- 
रुयान, अत्याख्यान कषायोंका जिनके क्षयोपशम हो चुका है, तथा 
संज्वलन कपायका उदयमात्र जिनके है वह भी कहते हैं, किसीसे 
सत बोलो; क्योंकि जो जाननेबाला है बह तो दृष्टिका विषय नहीं 
जो दृष्टिका विषय है वह अज्ञानी है फिर किससे वचन व्यवहार 
'किया जाय ९ किर चही कहते हैं-- 


६१ । दैनन्दिनीके श्र 
“यन्मया दश्पते रूप तन्नजानाति सर्वथा। 
जानन्न च्छपते रूप॑ ततः केन व्रवीम्यहं” || 


पर पदार्थसे सम्बन्ध छोड़ो, ओर आगसमे यह भी लिखा है 
जो जितने द्रव्य हैं वे सब स्वतन्त्र हैं। एक परमाणुमात्र भी परका 
पररूप नदी होता | अन्यद्रत्य अन्यद्रव्यरूप नहीं होता, यह तो 
'निवरिवाद ही है; किन्तु एक द्रव्य जो अनन्त गुणोका पिण्ड है 
उसमे जितने गुणहें वे गुण भिन्न-भिन्न रूपसे निश्चित हैं। यथा-- 
पुदूगल द्रव्यमे जो स्पश-रस-गन्ध-चण हैं, वे अपने-अपने स्वरूपको 
लिए हुए भिन्न-भिन्न रहकर ही अविश्वग्भाव सम्बन्धसे एक क्षेत्राव- 
'गाही हो रहे हैं| जब्र यह व्यवस्था अकास्य है तव हमको उपदेश 
देनेकी क्या आवश्यकता है ९ 


बास्तवम कुछ आवश्यकता नहीं ओर न उपदेष्टा उनके सुधार 
आर चिगारऊे लिए प्रयत्न ही करता है । चह तो अपनी अन्तरक्ष 
वृत्तिक अनुसार कार्य करनेमें प्रयननशील होता हे । जब आत्मामे 
इन्छा सपपतन्न होती है. तव आत्मा वेचेन हो जाता है । और जब- 
जो इन्छामे आया, जब तक उसकी पूर्ति न हो तावत्‌ वह दुखी 
रहता है। अतः उस दुखके दूर करनेका प्रयास करता है--जैसे- 
आपके यहाँ एक भिज्कुक आया और उसने आपसे भिक्ता यात्ा 
की। आपने उसके वचन-विन्यासको सुना | सुन करके आपको 
उसके ऊपर करुणा बुद्धि हुई | अब यावत्‌ आप उस करुणा बुद्धिकी 
पूर्ति नहीं करते तब तक आप उद्चे दान देते हैं.--ओर आप कहते 
हैं हमने भिज्नपर दया की । परमार्थले विचारों तव आपने आत्मीय 
दुःखके दूर करनेका ही प्रयास किया । परन्तु लोकिक व्यवहार ऐसा 


95५... 


है कि अमुक मलुष्य दरिद्रोंक़ा महान उपकार करता है; किन्तु 


वर्णी वाणी हर 


अन्तरड्रसे विचार करके देखो तब आपने अपने ऊपर ही दया की | 
दूसर पर दया कहना यह तो उपचास्सात्र हे । जिस दिन हम इस 
बस्तुको यथार्थ समझ जावेंगे, अनायास कत्तू त्वबुड्धिके अभिमानसे 
विनिमुंक्त हो जवेंगे। अज्ञानमे आत्मामे कत्त त्वका आरोप 
करता है । 
७ # जच हम ८ 
कत्त त्व॑ न स्व॒भावोध्स्य चिता वेदयित्त्ववत्‌ । 
अज्ञानादेव करत्तायं मोही्य व्यवहारिणाम्‌ ॥! 

जैसे आत्माका भोक्तृत्व स्वभाव नहीं है वेप्ते हीकत्त त्व 
स्वभाव नही | अज्ञानपे ही यह आत्मा कत्ता है, सो यह व्यवहार 

० शक ० कड ८७ $* (०७ न 
माननेवाले जीबोका मोह है | परमाथ्रतते जा-जो पर्यायें होती हैं वे 
सब स्वीय-स्वीय द्रव्य और शुणोंम हाती है । एसा सिद्धान्त है-- 

[ रे ७ [ [4 [कप रु 

जो जम्हि गुणो दव्वे सो अणम्हि दुण संकमदि दबव्ब | 

सो अण्णमसंकंतो कह तें परिणामए दबव्ब ॥! 

जो पदाथ है वह आतध्मीय द्रव्य ओर गुणमे ही तादात्मयसे 
रहता है। चेतन पदार्थ और चतन गुण चेतन द्व॒व्यमे ही रहेगा, 
अचेतन पदार्थ और अचेतन गुण अचतन द्रव्यमे ही रहेगा । 
अनादिसे ऐसी ही वस्तुकी मयादा 5. इसका अविच्छिन्नं प्रचाह 
चला आरहा है; इसका काई अपलाप नहीं कर सकता | 


गम खाओ ओर कम बालो । गल्पवादसे बचा, आवश्यक 
कार्यसे कभी भी पराड्मुख सत ह। । क्रेवत्न अन्यको उपालम्भ देते 
है कि आत्मकल्याण करो। मार्ग इसका क्‍या है ? तब यही उत्तर 
मिलता है, मूच्छो त्यागो। इन महापुरुषोंसे कोई प्रश्न कर बैठे, 
क्या आप जो उपदेश दे रह हो; सो कया मृच्छकिे बिना ही आपके 
दिव्य उपदेश हो रहे है ९ तब अही उत्तर मिलेगा चारित्रमोहकी 
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नहिमा है, हमारा भी यही उत्तर है । ' 
( चैशाख कृ० ९ ): 
स्थिरतासे कार्य करो, अन्यकी प्रवृत्ति देख दुखी मत हो। 
मुख-दुख दोनों ही वेभाविक भाव है, इनका परित्याग करो। 
कत्ल ताता दृष्टा रहो. परका' जाननेसे या जाननेकी जिज्ञासासे 
आत्मा टखी नहीं हाता। दुश्खका मूल कारण परम ममता परि: 
णति है। जानना न ता 'सुखका कारण है आर न ठखका कारण 

परमे इष्टानिए्ठ कल्पनासे सुपर ओर दखका शरण है । 
मनुष्य जन्मका लाभ बहुत पुण्यका फल जाना, इसका महत्त्व 
सदाचार द्वारा व्यक्तकर कल्याणभागी हो। लोकसे इन्छाकी 
पूतिका सुख मानत हैं। अथान जिस विपयकी इन्छा होती है 
जब तक बह विषय प्राप्त न ही, महती आउलता रहती है,--औओर 
आऊलता ही दुखरूप है। विषयक प्राप्त हान पर आकुल्ञता 
उपणशम रो जाती है। एतदपक्षा इच्छाकी उत्पत्ति न हा, यह उससे 

भी उत्तम उपाय हे | 
( वैशास कृ० ९, ०, ११ ) 
जो अन्तःकरण साक्षी दे, उसे करो । संसार अनादिसे हे, 
क्िसीक कालादि लब्धिवश सम्यस्दर्शनादि यथार्थ गुणोके विकाससे 
संसारका अन्त भी हो जाता है। ऐसे जीवॉका भव्य कहते हे । 
जिनके यह योग्यता नहीं वे अभव्य हैं। शक्तिकों अपक्ष। भव्य 
ओर अभव्य व्यवहार नहीं। व्यक्तिकी अपेक्षा यह व्यवहार हैं। 
सद 

सदाकाल प्रसन्न रहा । पा 
व्थिव पाकर शात रहना महापुरुपोकों महत्ता ह। जी वस्तु 
आप्मीय नहीं, उसका अभिमान करना महती अनानता है। तत्त्व- 
हृष्टिसे देखो तो थनाडिक पदार्थ तों हैं ही; जो आत्मीय पुत्र 
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है, वह भरी अपना नहीं । पुत्रकी रुथा छोड़ो, जो क्षयोपशम ज्ञान 
हे, वह मी स्वकालव्यात्री नहीं, अतः उसको भी अपना 
मत मानो | 
( वैज्ञाख कृ० १३ ) 
दृढ्मतिज्ञ बनो । सत्य बातके कहनेमें संकोच मत करो। 
सनुष्यता का आदर न करनेसे अमानुष हो जाबोगे। अमानुषका 
अर्थ है; जो विवेकज्नानके पात्र न रहोगे | विधेकशुन्य ही अनन्त 
संसारकी यातनाओंका पात्र होता है। तथा विवेकी उनको ध्वंस 
कर अनन्त सुखका पात्र होता है । 
( वैशाख कृ० ६४ ) 
शान्ति क्या है ९ यह निर्बंचन करना अति कठिन है। आगममें 
जो लिखा है वह तो पुस्तककर्त्ताका अनुभव है। अथवा यह भी हम 
नहीं कह सकते; क्योकि उनकी कथा वे जानें, परन्तु यह अनुभवमें 
आता है, जो इच्छाके अभावमे शान्ति मिलती है और यह भी अनुभव 
मे आता है; जो इच्छाके सड्भावमे व्यग्रताका उदय होता है, वह 
व्यग्रता स्वस्थतासे वद्चित रखती है । जब श्री वाईजीका स्वर्गवास 
हुआ और जब उनकी द्र्घक्रिया समाप्तकर गृहपर आया तब एक 
दम उन्मत्त सदृश चेष्टा होगई। अन्तःकरणले ऐसी लहर उठती 
थी, जिससे एक क्षणभर भी विश्राम मनको न मिलता था| चहुत 
भहाशय जो मेरे दितैषी थे अनेक उपाख्यानो द्वारा सान्त्वना देकर 
झुभे। असन्न करनेका प्रयास करते थे । परन्तु जैसे सचिक्रण घटपर 
जल स्थान नहीं पाता, उसीके सद्श भेरे उन्मत्त हृदय पर उन 
सहालुभावोंके गम्भीर और भव्य उपदेशोंका अणुमात्र भी प्रभाव 
नही पड़ता था। यहाँ तक बचनोंका व्यवहार होता था, जो तुमने 
'पढ़ लिखकर और श्री स्वर्गीय बाई चिरोंजाबाईका अद्वितीय 
सम्मागस पाकर आत्मस्वरूपका अंश सी न पाया। कहनेका 
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ताल्पये यह हे कि मे पूज्य स्वर्गीय माताके वियोगम दश दिन उन्मत्तकी 
तरह रहा। पश्चात्‌ यही उपाय हृदय॑ंगत हुआ, जो इस स्थांनका ही 
त्यागना चाहिए ओर यहाँसे अन्यत्र चले जाना चाहिए। जाना 
सरल न था, अनेक भनुष्योंस्ते सम्पर्क था; जिसमे श्री सिंघई छुन्द्न- 
लालजीका सम्बन्ध तो क्षीर-नीरकी तरह अत्यन्त प्रवल था। बिना 
खटाइके ठुग्घका पानीसे प्रथकू होना कठिन था, अन्तमे यही हुआ 
जो स्नेह वन्‍्धनका छोड़नेके लिए उपेक्षास्रका प्रयोग करना ही पड़ा ।' 
आत्मामे अचिन्त्य शक्ति है। कर्माधीन हुआ उसके विकास न 
होनेसे संसारका पात्र वना हुआ है। इसमें मूल कारण पर पदार्थमि 
निजत्व कल्पना है । यह कल्पना जबतक सम्यक्श्रद्धाका उदय नहीं 
होता, निरन्तर रहती हैं और उसके साथ राग-द्वेप दो सुभद रहते 
। इनके असंख्यात लोक प्रमाण विकल्प होते हैं; जो केवल 
श्र॒तन्नानके विषय है। ( वैज्ञाख बढ़ी ३० ) 
आज गाड़ीपुराके मन्दिर्स प्रवचन हुआ, उपस्थिति उत्तम 

थी, परन्तु सेरा उपयोग अब वॉचनेम नहीं लगता था। क्योंकि 
जब में अपनेकी देखता हूं तब वक्तापनेंमें जो .गुण होना चाहिए 
इसका लेश भी भेरेमे नहीं। केवल वद्चनाकर परको मान्य नहीं । 
मैं स्वयं अपनी परिणतिसे ठगाया जत्ता हूँ।तत्त्वसे तो यह 
सिद्धान्त दृढ़तम है; जो न तो कोई किसीका सुधारक है और न 
इसके विपरीत है। मोहके उदयमें यह सर्व स्थांग होते है, अतः 
इन नट बेपोंक्ी त्यागकर परमार्थ मार्गमें आनेका प्रयास करो। 
निरन्तर स्वात्माका शुद्ध करनेका प्रयत्ञ करो। पाण्डित्यकला क्षयोपशम 
और उद्याधीन है । जहॉपर परफों सुधार मार्गमे लानेकी भावना 
हो जाती है, वहाँ आत्माको बन्ध है; जहाँ बन्ध है, वहीँ नरकादि 
गतियोंमें परिश्रमण अनिवाय है। “लगी र) 
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जिस कार्यके करनेसे भय हो मत करो । अन्तरंग ही बहिरंगसे 
अनुकूल रहे । संसारमें मायाका ,व्यवहांर है।. कहना छुड, करना 
जुछ, सनमें कुछ, यह वात हम स्वयं कर रहे है। प्रतिदिन संसार 
असारताकी बात करते है ओर लोगोंकों सममानेका प्रयत करते 
हैं | स्वयं कुछ करते नही । लोगोंको वह समभाते हैं , मानो हमसे 
बह परिणमन हो गया हो । 
(वैद्ञाल छु० ३ ) 
हम॑-परके कर्ता बनतें हैं, फल उसका आकुलता और आगामी 
संसार हैं। कर्टत्व इस आत्माका स्वभाव नहीं, किन्तु त्रैसाविक 
घिकार है। स्वके परिणामका कर्त्ता तो आत्मा है ही; किन्तु परका 
कठेत्व इसमें नहीं । जो परका कत्तों अपनेकों मानता है ।, वही 
संसारमे परिभ्रमण करता है और अनन्त यातनाओंका .पात्र 
बनना है । 
जो काम करते हो उसमें अन्तरड्ग लोकेषणाकी भावना हे 
बही नाच नचाती है। यदि.लोकेषणासे नहीं बच सक्रे तब भेद- 
ज्ञानके पात्र होनेका संकल्य छोड़ दो। त्रतधारण करनेका ताप्पर्य तो 
राग-ह्ेष दूर होनेकी है | यदि ब्रतधारण करनेपर राग-द्वेष निवृत्त न 
हुए तब वह ब्रत नहीं, एक तरहकी आत्मवच्चर्ना है। ' , 
आत्म-बच्चनाका अर्थ उस ब्रतका फल संसार भिवृत्ति नंहीं। 
मनुष्य पर्यायमे प्रायः इतर पर्यायोंकी अपैज्षा सब साधन अनुकूल 
हैं। देवोंमें शक्ति बहुत है; परन्तु उंसका उपयोग दे ' केबल शुभो- 
पंयोगमे ही कर सकते हैं । वे भगवान्‌ तीरथकरके 'ज॑न्भ कल्याणंके 
उत्सवमें आते हें ओर भगवाबको ' सुमेरु पर्वेतपर ले जाकर क्षीर 
समुद्रके क्षीससे सगवाबका अश्निषेक करते हैं। रांजगढ्ीके अवसर पर 
अनेक प्रकारके वाह्य उपकरणों द्वारा, इंतनी शोभा कर सकतें, हैं 
जो हमको दुलंभ है। तप ( दीक्षा )' कल्यांणकके अवैंसरंपंर सरग- 
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वानको लोकान्तिक देव आकर, द्वादशानुप्रश्ञाका पाठ पढ़कर ही 
अपना नियोग पूणकर चंले जाते हैं; किन्तु द्वादश अभुप्रेक्षा, जो 
वैराग्यकी जननी हे; उसके लाभके वह पात्न नहीं होते। इन्द्रादि 
भगवानको पालकीसे विराजमानकर दीक्षा उत्सवकर अपनेको छृत्य- 
कृत्य सानकर चले जाते है अणुमात्र सी त्याग नहीं कर सकते | 
मनुष्य परय्यायवाला ज्ञीब यदि चाहे तब भगवानके सहश 
ही दीक्षा धारणकर क्रमंक्थनकों नाश करनेका पात्र हो जाता 
है | अतः सबवे पय्यायोमे ऐसी उत्कृष्ठ पर्य्यायका फल यदि संयम 
धारण न किया तब उ्यथ ही मनुष्य भवको खोया | अहनिश चर्चा 
करते हैं, जो मनुष्य परस्यायकों पाकर व्यर्थ नहीं जाने देना 
चाहिए। एसे-ऐसे उदाहरण सम्मुख रखेंगे, जो मनुष्य पर्यायकों 
पाकर संयम धारण न कर बिपयोंगे लीन होकर आत्म-चरिजसे 
बद्धित रहते हैं । व राखक अथे चन्दन वनकी भस्म और काक 
उड़ानेके अर्थ चिन्तामणि ? बको फेक देते हैं | इत्यादि व्याख्यानों 
द्वारा श्रोतागणोका प्रमन्न करनेकी चेष्टा करते है; परन्तु स्वयं उस 
मार्ग पर आरूद् नहीं होते। ऐसे वक्ताओके द्वारा न तो समाज 
का कल्याण होता है आर न अन्य समाजका ही कल्याण होता 
हे। हाँ, थोड़े समयके लिए तालीकी भंकार कणे विवर्से प्रवेश हो 
जाती हे | धन्य हो | धन्य हो | 
( वैशाल सु० ४ ) 
वक्ता जिस ध्ययक्रा श्राताओके समक्ष पालन करनेका उपदेश 
देता है, उस पर स्वयं आरूढ़ नहीं। अतः उस उपदेशका अणु- 
मात्र भी प्रभाव नहीं पड़ता, प्रत्युत हास्यरसमे परिणमन हो जाता 
है। सिनेमामे जो पाट दिखाए जाते हैं उनसे जो विषय पुष्ठ 
करनेवाले होते हैं, उन पर एकदम प्रभाव पड़ जाता है, क्योंकि वह 
हमारे अभ्यस्व हैं । योगशक्तिसे आत्मप्रदेश चन्नल होने पर 
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भी कषायके अभावमें स्थिति ओर अनुभागबन्ध नहीं होता ! 
अतः जिन्हें संसारसे मुक्त होनेकी अभिलाषा है, वे इच्छाओंकों 
रोक देवें। 
( चैशाख सुदी ५ » 
आगममे यह कथन बार-बार आता हे, जो आत्मामें भाव 
अतत्स्वभाव कर उपलब्ध होते हें। और न जिनकी नियत 
अवस्था वथा जो ज्ञणिक हैं, तथा व्यभिचारी हैं, तथा सर्वे 
मिलकर भी स्थातु आत्मामे रहनेको असमर्थ हैं | इनसे विरुद्ध 
ज्ञायक भाव ही एक ऐसा है जो स्थाताके साथ नियमसे रह 
सकता है। अतः इन अनेक औपाधिक भावोंकों छोड़ इसीकी 
उपसिना करो। 


आत्मामे अचिन्त्य शक्ति है, इससे छुछ आता-जाता नहीं, 
'जब त्तक उसका विकांस न हो उसकी महत्ता नहीं। जैसे पोंडा 
(इक्ुदण्ड ) से मिश्री शक्तिप्ते विद्यमान है। एतावता सॉटाको 
चूंसकर कोई शुद्ध मिश्रीका स्वाद नही ले सकता। एवं आत्मामे 
केबलज्नानके सदूभावकी शक्ति है, परन्तु जब तक मोहका अभाव 
न हो शुद्ध ज्ञानका स्वाद नहीं आ सकता, ज्ञयमिश्रित ज्ञानका ही 
स्वाद आवेगा। यद्यपि यह निर्विवाद है, जो ज्ञानमें ज्ञेय एक अंश 
भी नहीं जाता। यह सर्वे कोई कह देता है, परन्तु अन्ुुभवसे 
पूंछिए क्या बोलता ? ज्ञानमें मीठा नहीं गया और न अन्य 
इन्द्रियजन्य ज्ञानमे रूपादिका अंश भी गया; परन्तु फिर भी 
पोड़ा मीठा है । उसे इन्द्रिय जन्य ज्ञान विपय करता ही है । 
' (वेशाख सुदी ६ 9 
. शरीरकी निबेलतासे छुछ्द आत्मकल्याणमे वाधा नहीं, वाघक 
तो हाय-द्वाय करना है। हाय-हाय पाठसे छुछ नहीं मिलता; केचल 
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संक्लेशता होती है, जो पाप बन्धका कारण है । अतः जो कल्याण 
चाहते हो, तब इसे छोड़ो । ( वैशाख सुदी ७ )- 

चित्त तो शान्त है। फिर भी भीतर न जाने कौनसी बला हे; 
जो बलात्कार प्रेरणा करती है जो अमुक कारय करो, अमुक न 
करो। काम जहाँ पर पर पदाथे होते है, बढ़ीं होता है। एकाकी 
पदार्थ कुछ नहीं करता। स्वयं आकाशादि पदार्थोंके सहश स्वाभा< 
बिक परिणमन करता है। यह बात तो जब वने जब आत्मा एकाकी 
हो जावे । यद्यपि आत्मा जिस स्वरूपवाला है, उसी स्वरूपवाला 
रहेगा; यह अठल सिद्धान्त है। जैपे पुदुगल, द्रव्य रूप रस-ांध-- 
स्पशंवाला है, कितनी ही कैसी अवस्था उसकी हो रूप-रस- 
गंध-स्पर्शले झय कभी न होगा। यद्यपि स्कन्धमे शब्द-बन्ध- 
सूच्रम-स्थूल आदि अनेक अवस्था पुदूगल द्रव्यकी होती है; परन्तु 
वे रूपादिसे शूल्य कमी नहीं होतीं। क्योकि उनके साथ पुदुगल 
द्रव्यका अभेद है। यद्यपि पुदूगल विषरूप भी परिणमता है, 
अम्ृतरूप भी परिणमता है; परन्तु रूपा।द गुणोंको लेकर ही 

भ्े 

णस 
परिणमता है । । अल 

सर्व तरफप्ते चित्तवृत्ति हटाओ और स्वाध्यायमे लगाओ। 
किसीसे गल्पवाद न करो, स्पष्ट उत्तर दों। अन्तमे यह समागंम 
त्यागना पड़ेगा । जिसको त्यागना ही पड़ेगा उप्ते पहलेसे त्यागो । 
आदारिक शरीर नश्वर हैं; तब क्या वैयक्रिक नित्य है? दोनो ही 
नश्वर हैं, फिर उनमे निजत्वबुद्धि त्यागो । इसीग्रकार आत्मानामक 
जो द्रव्य है, वह पुदुगलके निमिच्तको पाकर अनेक अवस्थाओका 
पात्र होता है और वे अवस्था विज्ञातीय पुदुगल और जीव दो 
द्रव्यके सस्वन्धसे जायमान है। 

(वैशञाख छ० ९) 


२४ 
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संयम गुणका यह अथे है; जो राग-द्षके वशीभूत होके 
त्यात्माकी परिणति पर पदार्थों बिचरण करती है। वह वहाँ न 
जावे, निजमें ही रह जाते | दुखका मूल आकुलता है, आकुलताका 
यूल इच्छा है, इच्छाकी उत्पत्ति मोहसे होती है, मोहसे यह 
आत्मा परमें निजत्व और निजमें परत्व मानता है । यही अभेद- 
बुद्धि संसारकी जननी हे। उन्हींको निज मान संसारमें परिभ्रमण 
करता है | केवल जीवमे विभाव और थयोगशक्ति विद्यमान है । 
परन्तु अष्टकर्म के सहकार बिना वे शक्ति स्वभाव रूपसे पड़ी रहती 
हैं, छुछ हलचल और कछुपता आत्मामे नहीं दोती। इसीसे 
अगवान्‌ नेमिचन्द्राचायन वंधका कारण कपाय कहा है। | 
( वैज्ञाख छु० १० ) 
विचारकी थात हे जो अहेत्तादि पद्न परमेष्ठीका तो शुद्ध जाप्य 
कर सके, एकदेश अन्तरद्ग धमंका पात्र हो सके, अनन्त संसारके 
कारण मिथ्यात्वको ध्वंस कर सके; किन्तु इंट-चूनेके मन्दिर्मे न 
आसके। श्रीचन्द्रप्रम आदि तीथेकरका स्मरण कर सके; परन्तु 
उनकी जिसमें स्थापता है उस मूर्तिकों न देख सके। यदि देख 
तो बाह्मसे देखे। बुद्धिमे नहीं आता। पंच पापको त्याग सके, 
अणुब्रती हो सके; अणुब्रतके उपदेष्टाओंके दर्शन कर सके। 
बलिहारी इस बुद्धिकी । ( चैश्ाख छु० ११ ) 
विवेकका महत्त्व आत्मदृष्टि ही जानता है, सर्व पदार्थ प्रथक्‌ 
सत्तालिए परिणमन कर रहे हैं। उनमें अन्यथा कल्पना दी अनर्थ 
संतानकी मूलखनि है। इसको जिसने उन्मूलन किया, वह्दी विवेकका 
थान्न है । ( वैशञाख छु० १२ ) 
परके सम्बन्धसे जैसे अम्रि घनचात सहती है, एवं आत्मा 
जाना दुखोंका पात्र होता है । 
( वेशासख 8० १३) 
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यद्यपि श्री महावीरजीकी निरीहता जगत स्वीकार करता है| 
अहिसाका अचार जितना जगतमे दृष्टिपथ है, श्री वीरके प्रभावका 
'फल हैं। परन्तु जगत उतना उसका आदर नहीं करता, इसमे 
जैनियोका दोप नहीं। जगत स्वयं इस धर्मके स्वरूपकों अपनानेसे 
डरना है] महावीरका धर्स वही पालन करेगा, जो निरीह होगा । 
( वैशाख झु० १४ ) 
थातनाओके होनेमे मूलकारण परमे निजत्व कर्पना है। समय- 
सार द्वारा स्व-पर भेदविज्ञान हो जाता है। भेद्विज्ञानके बाद 
आत्मा अपन स्वरूपम रम जाता है, तथा परसे विरत होजाता 
है। इससे ०र निमित्तक विकल्प मिट जाते हैं। 
( वेशाख 9० १५ ) 
न हम किसीके हुए, और न कोई हसारा है। हम परको 
अपना मानते हैं, इसका अर्थ यह हे हम परके हैं। न तो तुम 
किसीक उपकारी हो, ओर न अपकारी हो। मोहमें कल्पना कर 
व्यथ्व ही कर्ता वनते हा और उसका फल यह जगत प्रत्यक्ष है; 
जहाँ अनन्त दुःखोके भोक्ता बनते हो। बुद्धिसे काम लो, परसे 
सम्बन्ध छोड़ो; आज ही सुखके भाजन द्वो सकते हो । 
हा (ज्येष्ठ ऋ० ५ ) 
अनभव तो कहता है कि आत्माकी शांति और ज्ञान 


घ्म 
& आर 


आत्माम ही है। हम उसे अन्यत्र अन्वेषण कर रहे है। 
ओदणिक भावोंसे लेकर क्षायिक भावोकी उत्पत्ति आत्मामे ही 
होती है। हम उसे अन्यत्र मान रहे है। क्रोधादि कषाय आत्माको 
दुःखदायी हैं। हम क्रोधके वाह्य कारणोको त्याग करनेकी चेष्ट 
करते हैं । , ह 
(ज्येष्टठ ॥५ ४) 

संसारमें शांति सर्वत्र नहीं, यह जन-साधारणकी धारणा है.। 
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यह कहना आपातसे है। संसार वस्तु बाह्य द्रव्य नहीं। अर्थात्‌ 
संसार और मोक्ष यह दोनों आत्माके परिणाम विशेष है। इसीसे 
गृद्धपिच्छने “संसारिणों मुक्ताश्र दो प्रकारका जीव स्वरूप 
बताया; एक संसारी और एक मुक्त | जिनके रागादि दोप विद्यमान 
हैं वे संसारी और जो इन दोषोंसे मुक्त हो गए वे मुक्त जीव हैं। 
(ज्येष्ठ कू० ६ ) 

जिस कायेके करनेमे अन्तरंगसे संक्लेश हो उसे मत करो। 
ऐसा कार्य न करो जिससे आ्मामें पश्चाताप हो। पापकी जड़ 
अज्ञानता है ! 

( ज्येष्ठ कृ० «) 

पदार्थ तो अन्यरूप होता नहीं ओर न अन्य पदार्थ आत्म- 
रूप होता है । फिर भी हमारी अनादिसे यह धारणा बनी हुई है; 
जो परको अपना मानते हैं और आपको परका मानते हैं।यह 
कथा चेतनसें ही घटती है। अचेतन पदाथेमें न तो कल्पना है, 
और न कोई तज्जन्य दुःख है । 

( अ्येष्ठ कू० १० है 

संसारका प्रभाव इतना विशेष है; जो उत्तमप्ते,उत्तम मानव 
इसके चकरसे मुक्त होनेको तरसते हैं। कहनेवाले बहुत है; परन्तु 
साननेवाले बहुत कम हैं | प 

( ज्येष्ठ कृ० १२ ) 

पर पदाथंका परिणमन अपने अधीन नहीं । व्यर्थ खिन्न होना 
सहती अज्ञानता है। ग्राय;,प्राणी अधिकांश इसीसे दुःखी रहते है, 
जो संसारमें हमारे अभिप्रायके अनुसार पःरणमन हो | यह होना 
असम्भव है । पदार्थोका परिणमन स्वचतुष्टयके अनुरूप होता है । 
उसे अन्यथा करनेमें आज तक न कोई समथ हुआ न होगा। निमित्त- 
नेमित्तिकं सम्बन्धकों देखकर मनुष्य उपादेय कारयेका 'निमित्तमें 
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आरोप कर लेता है। जैसे--सत्तिकासे घट पर्याय होती है। 
मृत्तिका ही उसका कर्ता है, घट कर्म है; परन्तु व्यवहारमे कुम्म- 
कारः घट करोति अनुभवति च्‌ !! वत््वसे अन्‍्तरव्याप्यव्यापक 
भावके द्वारा विचार करो तव मृत्तिकाके द्वारा ही घट किया जाता है 
ओर मृत्तिका हवीमे घट पर्योय अनुस्यूत्त रहती है। वाह्य व्याप्य व्यापक 
भावके द्वारा विचार करो तव मत्तिकाके द्वारा ही घट किया जाता है,और 
मृत्तिका हीमे घट पर्योय अजुस्यूत रखती हैं। वाह्म व्याप्य-व्यापक 
भावके द्वारा कलश पर्यायोकी उत्पत्तिके अनुकूल व्यापारको 
करनेवाला झम्मकार है ओर कल्ृशकृत जो लेपके उपयोग जन्य 
वृत्तिका अनुभवन करनेवाला कुम्भकार ही है। फिर भी लोकमे 
यह व्यापार होता है जो छुलाल घटको करता है और उसीको 
अनुभव करता है। परमा्थसे न तो क्ुम्भकार घटका कर्ता है और 
आर न भोक्ता है। अन्यके परिणामोका न कर्ता है ओर न भोक्ता 
है। निमित्त-नेमित्तिककी अपेक्षा कत्तू-कर्मका व्यवहार मात्र होता 
है। इसका यह अर्थ नहीं जो निमित्त कुछ करता ही नहीं। यद्यपि 
यह सिद्धान्त है, जा कोई पदार्थ किसी पदार्थमे अपना न तो द्रव्य 
देता है और न गुण-पर्याय देता है। किन्तु ऐसा नियम है; जो उपा- 
दान कारण निमित्तकी सहकारिताके विना स्वीय कार्य करनेमे क्षम 
नहों होता । जैसे--मोक्षपर्याय केवल आत्मा ही मे होती हे; किन्तु 
मलुप्यायुक्रा अभात्र भी उसमें सहकारों कारण है। जीव ही क्र 
गमन करता है; किन्तु अधर्म द्रव्य उसमें सहकारी कारण है । 
( ज्येष्ट बदी १९ 2) 
प्राचीन चिद्याके अभ्यासक्े बिना हमलोंग अध्यात्म ज्ञानसे 
बच्चित रहते हैं। अध्यात्मके ज्ञान विना हमारी अरवृत्ति बाह्य 
परिग्रहोंम निरन्‍्तर संलग्न रहती है। उन्हींके अजेन अर रह्षग 
ऋरनेसें पर्यायका उपभोग रहता है। निरन्तर आते-रोद्र परिणामोकी 
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अंखलाबद्ध प्रवृत्ति रहती है। इस तरह यह मनुष्य जीवन व्यतीत 
हो जाता है। यह तो मैंने बहुभाग परकी कथाका उल्लेख किया। 
केवल बाह्य कार्योंपे यह हमारा लिखना है। परमार्थते उनकी 
आश्यन्तर प्रवृत्तिका हम यथातथ्य निरूपण नहीं कर सकते । 
( जेंठ वदी १३ सं० २८००० ) 
जहाँ तक बने आत्माको पवित्र बनानेकी चेष्टा करो | पविन्नता 
ही संसार मूलको उच्छेद करनेवाली शक्ति है। अपविन्नताकी 
विरोधिनी शक्ति पवित्रता ही निर्धारित है। हम लोग बाह्य पदार्थों 
को संसारका कारण मान रहे हैं । 
कल्याणके लिए तो-- 
रत्तो बंधदि कर्म मुंचदि जीवो विरागसंपत्तो । 
एसो जिणोवदेसो तम्हा कम्मेसु मा रज् ॥! 
यही अमिप्रायको हृदयमे धारणकर श्री शुभचन्द्र स्वामीने 
'जानाणेंवः मे लिखा है | 
'रागी वध्नाति कर्माणि वीतराणों विमृुच्यते' | 
एपो जिनोपदेशोज्य सं क्षपाहुन्धमोक्षयों: ॥ 
यह्‌ सर्व कुछ पढ़ लेते है और सभामें व्याख्याका अवसर 
आता हैं तब बाह्य वेप बनाकर ग्रतिपादन करनेमे रख्वमात्र भी. 
ञुटि नहीं रखते। परन्तु दशा वही रहती है-- 
'जिस शिशु नाचत आप न राचत लखनहार वौराया' | 
टीक दशा यही हमारी प्रतिदिन होरही है; अतः जिन्हें कल्याण 
करना हो, इन कतेव्योंकी आध्मीय परिणामों में उतारना चाहिए। 
अन्यथा नेत्र विदीनकीलालदेन ओर नपुंसककी सुन्दर स्रीकां तरह, 
भावशुल्य ज्ञानीका ज्ञान उपयोगमे नहीं आता । 
( जेठ बदी १४ 2 


रै०५ देनन्दिनीके पृष्ठ 


किसीके व्यवहास्से सर्बेथा मोहित मत हो आओ। अनादि- 
कालसे परके व्यवद्वारहीमे तो आत्माक्ा अस्तित्व मानकर नाना 
यातनाएं पाई। यह यातनाएँ परजन्य नहीं, तुम्ही इसके अपराधी 
हो । और जब तक इस अपराधकों न त्यागोगे; कदापि सुखके 
पात्र न होगे | सुखका अथ यही हैं, जा आत्मामे आकइुलता न हो ॥: 

( जेंढ क्ृ० ३० )* 

सुननेबालो और वक्ता महादयोम इतना ही अन्तर है कि वक्ता 
ज्ञानी है, श्रातालोग अन्नावी हैं। सो जवतक वक्ता कथन करता है 
श्राता भी उतन काल ज्लानी ही हा जाता है। कर्तेव्यपथर्म वक्ता 
ओर श्रोताओस विशेष भेद नहीं देखा जाता। अस्तु--मै तो 
निज्रकी कथा कहता हैँ, जो श्रोताओंकी कथा में कह ही क्या सकता 
हूँ ? परन्तु हमारी आत्मपरिणति तो स्वच्छ नहीं हुई। मेरेकों 
इसका महान हर्ष हे; में अपनी ब्लुटिकों अनुभव करता हूँ। 
जन्म बीत गया, भीतरकी परिणति स्वच्छ नहीं हुई। छुल्कपद 
ऋबल लंगाटी और एक खण्ड वसल्लसे नहीं हाता। उसकी प्रा 
अन्तरदड्र कपायका उस पदढके अनुकूल अभाव होना चाहिए। 
यद्यपि यह निर्विवाद है, जो हमारे ज्ञानमे यह नहीं आता जों 
हमारे एकादश प्रतिमाके अनुकूल कपायका अभाव हु, फिर भी 
बाह्य परिणामोसे अन्तरद्ध परिणामोकी सत्ताका प्रत्यय होजात। है । 
अनुमान सम्यक भी हो सकता है, विपर्यय भी हो सकता है । 
फिर भी चरणालुभ्ोगकी पद्धतिके अनुकूल ही लोकमे व्यवहार 
होता है । जा झुलसे जैन है ओर यदि अद्ृत्ति अन्य धरके अनुकूल 
है तब वह जैनधर्मके अनुकूल सम्यग्दष्टि नहीं। ._ 

( जेठ सुदी ३ 2: 

कल्याणके लिए निमित्त कारण अनुकूल होना चाहिए। यद्यपि 

निमित कारण छुछ बलात्कार नहीं करता फिर भी कार्यकी ज्त्पक्ति 
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उसके सद्भाव विना नहीं होती । यथा चोदह गुणस्थानसें सम्यर्द- 
शन, ज्ञान, चारित्रकी पूर्णता होगई, फिर भी आयुके अभावकी 
आवश्यकताका सद्भाव अपेक्षित ही है। 
( जेद छ० ५ ) 
जो शाख्र उपयोगमे लाओ उसे सम्यक जानकर स्वाध्याय 
करो | किसी कार्यको करनेकी याद आकांचा है, तब एकछूपसे 
उसमे अपनेको अर्पित करदो। किसी कार्यके करनेके अव- 
सरपर अपनेको भूल जावो, अनायास काये हो जावेगा | 
( जेड झु०९ ) 
चित्तकों उदार बनाओ | परकी आशा छोड़ो, आराधना अपनी 
करो । आत्मगत्त देखो करो। परके दोष देखनेका जो स्वभाव वना 
रखा है; उसे त्यागो | केवल ज्ञायकभावके कहनेसे ज्ञाता-दृष्टा नहीं 
हो जावोगे, परमे इष्टानिष्ट भावोंकों त्यागों | 
भारतवर्षमें पर्वके दिनोमे विशेष रूपसे दान करते है और 
'उस दानसे पुण्य मानते हैं । पुण्य होनेका कारण मंद कपाय हे 
आर यह होना कोई कठिद वस्तु नहीं; परन्तु जिसको आज 
संसार पुण्य मान रहा है वह यही तो हे--जो परोपकार करना 
हुखित जीबोंके कष्ट दूर करनेके भाव होना, परमात्माकी उपासना 
करना अथवा जो परमात्मा पदकी प्राप्तिमें संलग्न हैं उन्तकी यावृत्य 
करना या उन्हें आहारादि प्रदान करना इत्यादि अनेक कारण पुण्य 
सम्पादनके हैं । फल पुण्यका यही है जो वाह्म कारण ऐसे मिल- 
जावें जिससे हम लौकिक मलुष्योंकी दष्टिसे विशेष माने जावें। 
चास्तवमें जिन जीवोंने उपादेय बुद्धिसे पुण्यका संचय किया हे, 
अ्रथम तो जो मनुष्य पुण्यसे विशेष सुखकी वाञ्छा करते हैं, उन्हें 
स्वाभिप्रायके अनुकूल उतना फल नहीं मिलता । जो मिलता है. 
चह सुखका जनक नहीं, सुखका लक्षण तो निराकुल परिणति है 


हि दैवन्दिनीओे पृष्ठ 


र्थो पल प नई मम 
पदाथंकि भोगनेमे सुख है नहीं, सुख तो आश्माकषा गुणविशेष 
है। उसका विकास आत्मामे ही होता है। जब हम किसी कार्यकी 
ब्च्छा करते है, उस कालमे हमारी आत्मा अशान्तिका उद्ेग 
होने लगता ह और हम निरन्‍तर वेचैन रहते है। जब हमारा 
इच्छित कार्य हो जाता है, उस कालमे हम सुखी हो जाते हैं । 
उसका कारण जो हमारे कार्य करनेकी इच्छा थी, वह आकुलताकी 
जननी थी। कायेके होते ही इच्छा निबृत्त होगई, वही शान्तिकी 
जननी है। इससे यह निष्कप फलित हुआ जो इच्छाके अनुकूल 
कार्य सम्पादन कर शान्त होनेकी अपे्ता आकुल्ञताकी जननी श्च्छा 
ही की उत्रत्ति न हो। यह मार्ग प्रथम मार्गकी अपेक्षा प्रशस्त है; 
अतएव भोक्षमार्गम निर्जराकी अपेज्ञा संवरकी उपयोगिता कई 
अंशोमे इलाध्य है। “संबरो हि मार्ग! | भगवावक्की आज्ञा ही 
मार्ग है। भगवानकी आज्ञा क्या है? परम वैराग्य करण 
प्रवणा ही तो है। 

वेराग्य ही तो मोक्ष मार्गोपयोगी वस्तु है। सम्कदर्शन क्या 
अस्तु है ? संवररूप ही तो पड़ता, जो शआत्मामे अनादि कालका 
विपरीत अभिप्राय था उसका त्याग अर्थात्‌ उसका न होना। जो 
होता है उसकी तो निजेरा होती है न होनेका नाम संवर है। 
यदि कल्याण चाहते हो तव कलुषित परिणति न होने दो । जन्मा- 
न्तराजित जो औदयिक भाव हैं, उनमे निजत्व वथागो | अनादिसे 
तो उनका सम्पर्क है, उसके सहवाससे कौनसी अदभुत निधि 
पाई | केवल जड़ात्मक पुद्गल पिण्ड ही तो पाया | पुदूगल पिण्ड 
भी आपके कलुषित भावोका संसर्ग पाकर इतनी वीभत्स दशाका 
पात्र हुआ जिसे न तो शब्दके द्वारा यह जीव श्रवशेन्द्रिय दवा 
जानना चाहता है, ऑल देखनेसे भयभीत होता है। प्राणेग्द्रि 
सँघना नहीं चाहता, रसनेन्द्रिय स्वाद लेना नही चाहता, स्पर्श- 
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नेन्द्रिय स्पर्श करनेसे भागती है। यह सब तुम्हारी अनुचित कते- 
व्यता ही कातो फल है। अतः अन्तमे यही कहना है; जो 
आत्माकों इन अनादि बन्धनोंसे मोचन करनेकी अभिलाषा हे तब 
संबरका आदर करो। सर्वेंसे प्रथम यह प्रयक्ष करो; जो इस 
जड़ात्मक शरीरसे चेतन्यकी कल्पना है उसे स्यागो। इसे त्यागों 
इसका अर्थ यही है, जो शरीरमे आत्मबुद्धिकी उत्पत्ति न हो । भेद 
ज्ञानका यही तो अर्थ है, शरीरकों शरीर और आत्माकों आत्मा 
समझो । अन्य शब्द्मे यही तो अथ निकला कि शरीरसे आत्म- 
बुद्धि न हो और आत्मामे शरीर बुद्धि न हो | 
( जेठ सुदी १० )* 

'कर्मफलाचुभवर्न नि्जेरा'ं जो कम उदयमे आबे, अपना 
फल देकर चला जावे यह तो होता ही है । ऐसी निजेरा प्राणी 
मात्रके होती है। किन्तु जिन जीवोंके फल भोगनेके समय राग- 
दष नही होते, उनके आगामी यह वन्धजनक नहीं होते; उनकी 
निजेरा प्रशस्त है | 

( जेठ खुदी १३ )' 

जो उपयोग व्यर्थेके विकल्पोंमें लगाते हो उप्ते आध्मकी ओर 
लगाओ । इसका तात्पय यह है जो परकी चितामें जाता हे वह 
शान्तमावसें परिणत हो जावे। परमार्थ तो यह है। मोह सदिरा 
पानकर शांतिकी आशा करना, आगीके पास बैठकर शीत स्पर्शकी 
आशा करनेके तुल्य है । 

संसारी जीव सबे अजित कर्मोके फलोकों भोगते है । किन्तु 
जब इस जीवके शुभोदयसे रुघ-पर विवेक हो जाता है, उस समय 
स्थित कर्म उदयमें आवेगा। परन्तु रागादिके अभावसे अग्नम 
कमबन्धन होनेसे वह निजीर्ण दो जाता है। अतः जिन महान 
आत्माओंको स्वीय कल्याण करना है उन्हें रागादि भावोंकें 


क दैनन्दिनीके एछ- 


होते हुए भी उनमें अनास्था रखना ही आगामी कर्म बंधकें साधक 
* वे न पढ़ेंगे। जैते-सम्यर्द्शन होनेके अनन्तर अप्रत्याख्यानादि 
कपायोके उदयमे जो होनेवाले भाव है वे अवश्य उद्यमें 
आधेगे ओर उनका कार्य असंयम भी रहेगा। परन्तु अन्तरद् 
श्रद्धासे उनमें बह आप्मीयता नहीं; जो मिथ्यादर्शनके सद्ञवर्मे 
थी। इसीके यनसे वह आग्रामी बुरा चालका वन्ध नहीं जैसा 
मिश्याददानक कालमे होता था | 
( जेठ सुदी १२ ) 
प्रातःकाल गर्मीका प्रकोप शांत होजाता है। इसका कारण 
रात्रिका चंद्रोब्य होता है। अथ चंद्रमाकी किरणें शीत प्रधान हैं । 
उसके अभाव रूप दिनमे संनप्त मदेश होजाता हे। वह ऋमशः+ 
शौत निमित्तका पाकर शीतल हो जाता है | एवं आशध्मा मोहादिक 
कर्मोके निमित्ताका पाकर रागी-इंपी होता है. और यही आत्मा 
आत्मीय पुरुपा्थक द्वारा बीतराग होगा। 
मंगलका दिन मंगलकारक हा। कार्य ऐसा करो जिसमे 
मंगल स्वयं हा, मंगल दिनसे मंगल न होगा। मंगलऊ योग्य 
कारय करनेसे मंगल होगा। मंब्रि जानेते, सगवानकी भक्तिसे 
भगवान न होगे। जिन कार्यके करनेसे श्री आदिनाथ भह्दाराज 
भगवान होगए, थे कार्य करो: गल्पवादसे दिन सत व्यय करो । 
( जेठ सुदी १४ मंगलवार ) 
मंड्रि जानेका यह ताल है; जो गृहस्थ सम्बन्धी बातोकों 
करनेका बहोँ अवकाश नहीं। तथा मंदिरोमे शात्र भण्डार रहते 
है. अनेक स्वाध्याय प्रेमी कन वहाँ पर रहते हैं। तत्त्वचर्चा भी 
होती है, तथा प्रवचन भी होता है। इन सुन्दर अवसरोकों पाकर 
स्वाभाविक रुचि आत्माकी निज परिणतिकी ओर लग जाती हैं।' 
अनादि दालसे आत्माका सम्बन्ध इस पुदूगल दृव्यके साथ ही 


चर्णों-चाणा ३८७ 


रहा है। जिससे यह जीव शरीरको ही सर्वस्व मान बैठता है। 
सहस्नो मनुष्योे वियोगको प्रत्यक्ष देखकर भी अपनेको अजरं-अमर , 
समझ रहा है । इस शरीरकी रक्षाके लिए अनुचित उपायोंका भी 
अवलम्बन करता है। भक््यासक्ष्यका विवेक विकीणे कर देता है। 
ऐसे-ऐसे औपध आदि पदार्थोका उपयो। करता है; जिनमे सहर्न 
जीवोंकी जानकी कोई गणना नहीं। मन्दिरादि निमित्तेंसे इसे 
तत्तज्ञान हो जाता है, जो शरीर पर मैं अपर हूँ। जहाँ यह 
वोध हुआ वह्दीसे संयम भावोंकी रुचि होजाती हे। अन्‍्तरद्ग 
स्वृरूपाचरण तो भेदज्ञानका अविनाभावी है! सम्यग्दर्शनके उत्पन्न 
होनेपर ज्ञानमे समीचीनता और स्वरूपाचरण ऐ दो काये तो 
सम्यग्दर्शनके अविनाभावी हैं । वास्तवमे मोक्षमार्गंकी जो बाधक 
प्रणाली थी बह प्रणाली सम्यग्द्शनके होते ही पल्लायमान हो 
जाती है। गाड़ी लेनपर आगई, अब भयकी वात नहीं। इस 
गुणके विकासस अनन्त संसारके कारण मिथ्यात्वादि ४१९ प्रकृतियों 
का वन्ध होता ही नहीं | 
( जेठ सुदी १४ ) 
कल्याणकी उत्पत्ति आत्मामे ही होती है । आत्मा ओर 
अनात्मा दो ही पदाथे जगतके उपादान हैं और ये ही निमित्त हैं। 
जो काय जिसमे होता है वही उसका उपादान होता है । निमित्त 
कायम सहकारी होता है, कायरूप परिणमन नहीं होता। कार्य- 
जनक सामग्री होती है। न केवल उपादान ही जनक है ओर न 
सहकारी ही जनक हे | 
( ज्येष्ठ छु० १५०) 
इृढ्प्रतिज्ञ चनो, जो कहो उसे करो । यह तो परम पुरुषोका 
लक्षण है, यों तो वाजा भी बोलता है। मनुष्योंको र॑जायमान 
करनेके लिए शाल्घाभ्यास करनेसे विशेष लाभ नहीं । मनुष्यों के 
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डी वन्यपाह मिल जाता है, पल छुछ नहीं आता। किसीको 
उपालम्स देनसे कुछ नहीं मिलता, अन्तःकरणकों निर्मेल बनाना 
ही प्रेयोमागंका उपाय है । 
यह मेरेम महान्‌ दोष है; जो मेरे द्वारा अनेक सज्ञनोकों 
कष्ठका प्रत्यक्ष अनुभव करना पड़ता है। उत्तर देता हूँ; परन्तु उस 
उत्तरमे यह भलकता है जो इनने मुजफ्फरनगर आनेकी अनुमति 
दी। है आत्मन्‌! इस दुवेलताकों त्याग दे ओर साधु व्यवहार 
करनेका प्रयन कर | लिख देना कोड कार्यकर नहीं। स्पष्ट उत्तर न 
देनेमे फाएण अन्नरंग लेकेपणाकी सत्ता हे। और जिनके लोके- 
पणाकी सत्ता हैं: उन जीवोंका संसारतट अतिविरुतीणे है । जिन- 
जिन महापुरुपोका संसारतट अतिसमीप रह जाता है उनक निन्‍्दा- 
प्रशंसा उग्र ही। पलायमान हो जाते है । उन्हें आत्मीय निन्‍्दासे 
विपाद और आत्मीय प्रशंसासे हपे नहीं होता ओर न थे परकी 
निन्‍्द्रा नथा प्रश॑मामे ही स्वीय उपयागका भ्रमण कराते है । 
( प्रथम आपाठ बढी १ » 
प्रातःकाल श्रीमान जुगलकिशारजी मुख्तार ओर पं० परमा- 
नन्‍्दजी कलकत्तासे आए ओर दो बजे तक रहे पश्चात्‌ देहली चले 
गए | उनके कहनेसे एसा बोध हुआ जो बीर सेवामन्दिरकी नींव 
हृढ़नम हो गई | $ 
मैने सत्ममागमसे यह निश्चय किया, जो मलुष्यका ऐसा 
परिणाम निर्मल करना चाहिए जो अनादिकालसे आत्मामे कलु- 
पताका परिणति हो रही है वह निम्मूल हो जाबे । उसका उपाय 
भेदबितान है। भेदवितानके बिना वह कछुपता नहीं जा सकती |' 
विज्ञानसे यह ताएपर्य है जो परमे निजत्वकी कल्पना सिट जावे । 


ऋत्पना हीका संसार है । , 
(अथस आधपाद कृष्ण + ) 
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बोलो कम और खाओ कम तथा जगतके सम्बन्ध कमसे 
कुम' ' “““थथार्थ तो यथार्थ ही है; परन्तु श्रोही जीव इसका उपयोग 
नहीं करते | केवल पराश्रय होकर आत्मीय कल्याणसे वश्चित रहते 
हैं। कल्याणका मार्ग स्वाश्रित है। कल्याण वस्तु क्या है ९ पर- 
पदार्थोके सहवाससे छूट जाना ही है। आत्माका शरीरसे सम्बन्ध 
है, उसे नित्र मानना ही संसार है । 
कलकत्तावाले वावू छोटेलालजी साहब तथा बाबू नन्‍्दलालजी 
साहबकी इस ओर अच्छी दृष्टि हे। आप साहित्यके महान 
आनुरागी हैं। आप यह चाहते हैं | जो मानवमात्रके हृदयमें जैन- 
धर्मका विकास हो । जैनधर्म तो व्यापक घर्म है। हम किसीको धर्म 
देते हैं यही बड़ी भारी भूल हे । धर्म तो आत्माकी ,चह परिणति 
विशेष है जो आत्माको संसार वन्धनसे विम्नुक्त कर देती है । वह 
परिणति शक्तिहपसे जीवमात्नमें हें। उसका आंशिक विकास 
नारक, तियेत्न, मानव, देवमे होता है; परन्तु संज्ञी होना चाहिए । 
'तिर्यश्नतिकों छोड़ शेष तीन गतियोंभे जीव संज्ञी ही होते हैं | 
तिर्यश्वगतिमें असंज्ञी भी होते हैं, संज्री भी होते हैं । अतः संजी 
तियंख्वमें भी आंशिक धर्मकी योग्यता होती है / बह धर्म जिससे 
'संसार-वन्धन छूट जाते हैं, रत्नत्रयात्मक है। अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्रहूप हे । उसमे भी आत्माकी श्रद्धा आत्माका ज्ञान तथा 
आत्मा हीमें चर्य्या ये रत्नत्रय हैं । यह धर्म निरपेक्ष आध्मामे ही 
'विकसित होता है । यह धर्म किसीकी अपेक्षा न रखकर ही आत्माको 
मोक्षमे ले जाता है। मोक्ष काई स्थान विशेषका नाम नहीं । वह 
, इन रूप आत्माकी अवस्थाविशेप है। इन्हीं महापुरुपोंकी पत्न पर॒स 
गुरुहपसे उपासना हाती है। जबतक ज्ञान गुणका जध॑न्य परि- 
णमन है, तबतक आत्मामें अवश्यम्भावी वन्‍्ध है।' वह अवस्था 
यथार्यातचास्रिवस्थाया अधस्तादवश्षयंभाषिराग संद्भावात्‌' 
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होता हैं। अतः जिन्हे बन्‍्ध इष्ट नहीं, उन्हे अवश्य इन कर्मादि 
शबुओंको त्याग देना चाहिए। कहनेका तालये यह है; जो धर्म 
साक्षात्‌ सोक्षका पात्र आत्माकों बनाता है। उन्हे तो इन बाह्य 
धर्मोकी आवश्यकता नहीं । परन्तु उच्च भावोके अभिलाषी होकर 
भी पात्र नहीं। वे उन्हीं गुणोंके लाभाथे पत्च परमेष्ठीकी उपासना 
करते है; जैसा कि लिखा है-- 


बन्दे तहुणलब्धयें उस अन्तर धर्मकी पात्रताके लिए ही हम 
लोग मन्दिरादि निर्माण कराते हैं। जो मंदिर निर्माण करते हैं उनमे 
| उसी भहालुभावका विम्व रहता है। उसको देखकर हम उस भहदा- 
पुरुषके गुणोंका स्मरण कर आत्मलाम करनेकी चेष्टा करते हैं। 
मूर्तिको निमित्त मानकर ही तो हम स्व गुण विकास होनेका बुद्धि- 
पूरक प्रयत्न करते हैं । इससे यही तो निकत्रा; जो गुण तो हमारी 
आत्मामे है परन्तु जब कार्य होता है, तव उपादान और निमित्त 
कारणके सद्‌»वर्मेद्दी होता है । अतः लोकमे देखा जाता है कि कार्येके 
उत्पादनसे मनुष्य निमित्तकारणो को भी आश्रय देते हैं। तव यह 
क्या राजाजा है जो आपलोग तो आत्मधमेके विकासके अथे श्रीजि 
बिम्ब का दर्शन कर सकें और अस्परश्यादि शुद्ध न कर सकें। आप 
श्रीपरमेष्टी का सन्‍्त्र जाप्य कर सकें और हृरिजन उस सन्त्र का 
जाप्य न कर सके । 


( अथस अपाढ घदी ३ ) 


आत्मा की उस अवस्था का नास परमात्मा है, जिसमे घात्ति 
कर्म का नाश होकर स्वच्छ परिणमन ह्दी जहाँ होता है। वह पर- 
मात्मा दो रूपसे कहा जाता है। धातिया कम का अभाष तो हो 


की 
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गया; किन्तु अधातिया कर्म अभी विद्यमान है। उस्ते तो सकत 
परमात्मा कहते हैं । जहाँ घातिया-अघातियां उम्य कर्म नहीं रहे 
बह निकल परमात्मा कहा जाता है | 


शरीर की अवस्था शिथिलता का पात्र हो रही है; इसके अलु- 
कूल भति-श्रतज्ञान भी शिथिलताके सम्मुख है। परन्तु इतनी दुर- 
वस्था होने पर भी कषाय की शिथिलता नहीं होती | इसका कारण 
इसमे निजल्‍्व कल्पना है ! यद्यपि वृद्धावस्थामें इन्द्रियों की शिथिलता 
से तद्िषयक अनुराग स्वभाव से ही नहीं रूत्ता। कछिन्तु सबेसे 
महती व्याधि लोकेषणा अपना ग्रभुत्व आधत्माके ऊपर जमाए हुए है । 
यद्यपि इसमे आय-व्यय कुछ नहीं; किन्तु कषायोंके उदयमे 
यही तो होगा, अतः इसको दूर करने का अयज्ञ करो | कोई कठिन 
कार्य नहीं । अपन स्वरूप को विचारो; ज्ञाता-दृष्टा रहो | आत्मामे 
अनन्त गुण हैं; किन्तु एक चैतन्य गुण ही ऐसा है जो उनके स्वत्व 
को बताता है। यदि ज्ञानमें वस्तु न आवे तब होकर भी नहींके 
तुल्य है । 
( प्रथम अषाढ़ च्दी ४ ) 


आज पं० देवकीनन्दजीके स्वर्गेंचास के उपलच्यमे आठ बजे 
सभा हुईं। पं० कमलकुमारजीने उनके गुणोका सम्यक्रीतिसे वर्णन 
किया। सुनकर यह मनमे आया, एक दिन इस शरीरका वियोग 
होगा । जब तक आयुकमेका सम्बन्ध हे, निवृत्तिमार्गकी अपनाओ 
गरलपवादमें दिन मत व्यय करो । समीचीन शब्दोंकी जो परिपाटी 
उपयोगमे लाते हो, इस वच्चक प्रणालीके साथ कुछ उस प्रणाली 

को भी अपनाओ जो श्रेयोमागेकी सहचरी है । 
( ग्र० जाषाद वदी ५ ) 
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आज संदिस्मे दर्शन कर्ते-करते यह मनसे कस्पना आई,. 
जो मंदिर बना है ।इट, चूना, पत्थर हीसे तो इसका निर्माण हुआ। 
इसमे जो मूर्तिमण्डल है वह भी पत्थर आदिसे बने हुए समच-- 
तुरखसंस्थान मनुष्योके आकार ही तो है। उनमे मनुष्योद्वारा ही, 
श्री नादिनाथसे लेकर श्रीमहावीरस्वामी तक तीर्थंक्रोकी स्थापना: 
हैं। तव कर्पना करो, जो मनुष्य जड़से सगवानकी स्थापना करले, 
यदि बह चेतनमे भाव भगवानका नित्षेप करले तो कौन इसको 
बारणकर सकता है ९ 

जो आत्मा अपनी शक्तिसे पाषाणकी मूर्तियोंमे भी श्रीआदि- 
नाथ आदि चतुर्विशत्ति त्तीर्थकरोंकी स्थापनाकर पाषाणोंमे पृज्यता 
ला देवे क्या वह जीव अपनेकी भगवान नहीं वना सकता १ 
परन्तु खेद है, हम अपनी शक्तिका अनादिसे सदुपयोग नहीं 
करते । यही कारण है कि चतुगेतिके पात्र वन रहे हैं । 

(अ्र० अषाढ़ वदी ६ )' 

आत्मा तो सर्वे ही अपने अस्तित्वको स्वीकार करते हैं। 
शरीरकों आत्मा कैसे मान सकते हैं? जिस घरमे हम रहते है, कोई 
भी ज्ञानी उसे अपना स्वरूप मानता हो ऐसा नहीं देखा गया हे । 
घर चूता है. तब घरमे खप्पर लगाता है, शरीरमे नहीं। 

प्रबचनमें सांख्य सिद्धान्तकी परिपाटी दिखाई गई । यह लोग 
कर्मग्रकृतिकों ही कर्ता मानते है और भोक्ता आत्माको मानते हैं 4. 
देखो, कर्म ही तो आत्साको अज्ञानी बनाता है | ज्ञानावरण कममके 
उदयसे ही तो ज्ञानका विकास रुक जाता है तथा कम ही आत्माको 
ज्ञानी वनाता है। ज्ञानावरणकर्मके क्षयोपशम्के विना ज्ञान नदी 
होता । इसी तरह कमे ही आत्माको निद्रा उस्तन्न करता है। द्श- 
नावरण कर्मऊे उदयके विना निद्रा नहीं, एवं आत्माकों जगाता हैं; 
क्योकि दर्शनावरण कर्मके क्योपशमके होनेपर ही आत्माकी जागृत, 

श्पू 
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अवस्था होती है ! उसी तरह कर्म ही आत्माका झुखी करता है। 
सातावेदनीय कर्मके उदयमें ही तो झुख संवेदन आत्मा करता है। 
इसीतरह कर्म ही आत्माको दुखका संबेदन कराता है, क्योंकि 
असातावेदनीयके उद्यके विना दुख संवेदन नहीं होता | इसीतरह 
नम ही आत्माको मिथ्यादृष्टि बनाता हे। दर्शनमोहका 
उदय होने पर ही आत्मामे मिथ्यादहानका उदय होता हैँ। 
इसी तरह कर्म ही आत्माको असंयमी बनाता है, क्योंकि 
चारित्रमोहके विना असंयमभावकी उत्पत्ति नहीं। इसी 
सरणीके अनुसरण करनेसे कर्म द्वी आत्माकों स्वगे-नर्क तथा 
त्तियरलोकमे भ्रमण कराता है। आनुपूर्वी कर्मके उदय होनेपर दी 
तो यह प्रक्रिया बनती है | इसीतरह्‌ कम ही कर्ता है, कमे ही धर्तता 
है, कर्म ही दाता है, कमेकी उदयदशाके विना पत्ता नहीं हिल 
सकता | कहा तक कहे, जो शुभ-अश्ुभ कम यह जीव करता हें; 
अह' सब चारित्रमोहके तीत्र-मन्द उदयका ही तो कार्य है। जिस 
चास्ते यह व्यवस्था हो रही, वह सब स्वृतन्त्ररूपसे कर्म ही करता 
'है। कर्म ही देता है; जीव यावत्‌ है, वे सर्व अकर्ता हैं। यह 
हमारा दृदतम निश्चय हे। हम ही इस तत्त्वका प्रतिपादन नहीं 
करते; किन्तु जिनेन्द्र भगवानकी श्रति भी इस ही अर्थेको कहती 
'है | तथाहि--देखो, जब पुंवेद नामक कर्मका उदय आत्माके होता 
है तब इस जीवकों ख्रीविषयक भोग करनेकी अभिलापा होती 
'है। जब ख्रीवेदका उदय होता हे त्व इस जीवको पुरुषते 
"र्मनेकी अभिलापा होती है । तथा जब नपुंसकवेदकां उदय होता 
है उस कालमें दोनोसे रसमण करनेकी अभिलापा ढोती है। यह्‌ 
तीनों मोहनीय कर्मके ही तो भेद है । इससे सिद्ध हाता हे कि कर्म 
“ही अन्नह्ककी अभिलापाका कर्ता हे। आत्मा अन्नह्मका कर्ता नहीं | 
इसीप्रकार जो परका घात करता हे अथवा परके द्वारा-घातां जाता 
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यह क्रिया होती हे, जीव इसका कर्ता नहीं। इस श्रकार 
यह सांख्यका सिद्धान्त जो जैन सिद्धान्तके ममेकों नहीं जाननेवाले 
श्रमणाभास हैं वे ही इसका प्रतिपादन करते हैं। उनके अभि- 
प्रायसे जीव सर्वधा अकर्त्ता ठहरा। अक्ृति ही कर्चा हुड । कई 
तटस्थ इस दोपका इस श्रकार निवारण करते हैं जो आत्माम 
अज्नानादि भाव होते हैं, परमार्थते उन भावोंका कर्ता तो अ्रक्ृत्ति 
ही है। ओर आत्मा जो है, वह अपना कर्ता है। इससे 
आत्मा कर्ता हैं इस श्रुति को लोप होने का कोड अवसर 
नहीं: यह कहना भी अयुक्त है। क्योंकि आत्मा द्रव्यरूपकर निएय 
है, असंख्यातप्रदेशी है। नित्य जो हे, वह कार्य नहीं होता; क्ग्रोकि 
कतकृत्य और नियम धर्मो का परस्परसे विरोध है। अवस्थित 
अमंख्यात प्रदेशवान जा आत्मा है, उसके जेसे पुदगलस्कन्ध 
की तरह न तो प्रदेशों का आगमन होता है और न निकलना ही 

होता है। यदि एसा होने लगे तद्र नित्यत्व भाव ही मिट जावे । 
(प्र. अपाढ़ वी ७ ) 
ब्रास्तवम आत्मा ज्ञानगुणका पिण्ड है। किन्तु साथमे 
अनादि कालसे आहार, मंत्र, मेथुन, परिसह, उन चार संज्नाओसे 
ठुली झूता है। कम बोलो, इसके साथ कांय्व्यापार भी कम 
करा। तथा साथमे मनोव्यापार मी कम करो। इसके स़ांथमे 
क्रपाय भी कम करो; आत्माको आहृशताकी करनेवाली कप्राय है 
जिनने ऋषाय पर अधिकार न किया, वे छुछ नहीं, संसारी ज्ञीब 

हैं। संसारका मूल कारण कपाय है, यही महती वला है । 

अनादि कालसे जो बासना आह्वारादि विपयक आत्मामे 
अभेद रूपसे अपना अस्तित्व चताए है और तुम्त इन वासनाओसे 
इतने लिप, दी, जो निजके तानसे शत्य हो रहेहों। आएड्रे 
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स्व॒त्वमे उनका ज्ञान होता है, किन्तु खेद आप उनसे अपना 
अस्तित्व मान रहे हो। वह वासना विकारजन्या है, तुम्हारा 
अस्तित्व स्वयं सिद्ध अनादि निधन है । 
ह ( आपाद़ कृ० १२ » 
कहाँ तो यह कायरता ओर कहाँ आगमकी अगाघता, जो 
वंस्तु स्वरूपको निरूपण कर कायरोंकों भी मोक्षमार्गके पथका 
जात्र बना देता है। जो आगमाभ्यास करते है और उस प्रतिपाथ 
अथ पर आएुढ़ होते हैं, बही महापुरुष आगमके रचयिता होते है। 
( आपाद़ू कृष्ण ३० » 
सबवे सनुष्य कहते जगत मायाका जाल है। जगतसे तात्पये 
चतुर्गेति है। यहॉपर जो पदाथे दृष्टिगोचर देखे जाते है वे सबे- 
पौद्लिक हैं। इन्हें हम अपना मानते हैं | हम क्या मानते हैं ९ 
संसारकी यही पद्धति है। इस पद्धतिको जिनने ध्वंस किया उन्हींने 
निज पाया। निज पाना ही संसारका अन्त करना है । 
( आपाद शुक्ू १ 2» 
यदि अन्तरंग य्रदूध्ता हे तब प्यागी होना समाजको भार है । 
आत्मा ज्ञाता-दृष्टा है, इसका उपयोग करो । उसमें हपे-विषाद मत 
करो; अन्यथा वह उदय जो आया है, निर्जीणे होकर भी 
आगामी बन्धका जनक होगा। जेसे-गज स्नान तो करता है; 
स्नानसे पूर्व धूलिका सम्बन्ध विलग होजाता है । परन्तु फिर नवीन 
धूलिका सूडके द्वारा सम्बन्ध कर लेता है और आ्राचीन दशाका 
भोक्ता होता है। ज्ञानी जीवका यह निर्मल विचार होता है. जो 
उद्यगत कर्मेंको ऋण समझकर भोगकर ही उसका पिण्ड छुड़ाना 
चाहिए। आउ्मा एक स्वतन्त्र पदाथे है; इसके आश्यन्तर अनन्त 
शक्तियाँ हैं। जिनमें ज्ञन भी एक शक्ति है। उसमें जो पदार्थ 
आता है उसे पर जानता है। इतना काम तो ज्ञाना है; परन्तु 
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मोही जीव उस ज्ञेयकों अपनेसे अभिन्न मानकर सिध्यादृष्टि दच 
जाता है। इसीके प्रभावसे जो पदार्थ अपने सम्मुख आते हैं, श्रद्धा 
सुरूप किसीसे राग और किसीसे द्वेष कर लेता है | 
€ भाषाढ़ सुदी ५ ) 

कमकी मुख्यत्ता पर परस्परवार्तालाप हुआ, एक पक्षका कहना 
था देखो, दीपायन भुनिकरे द्वारा ही द्वारिका भस्मीभूत होगई। 
ऋष्णमहाराजके अवसानमें जल तक न मिज्ञा। अतः कोई प्रकारके 
चैसवका सान मत करो । देखो, वर्तेमानकी व्यवस्था, जो राजा थे 
बह सब प्रता के शासनमें आगए। संसारकी गति विचित्र है। 

आत्मन्‌ | अब तो संसारकी विडस्वना त्यागों। इसका यह 
अथ नहीं कि संसार कोई दृश्यमान जगत है। 

इसमें जो परिणमन हो रहे हैं वह विडम्बता नही। अथवा 
कुछ रहो, उससे हमारा कोई सम्पर्क नहीं; हमे सुख-ढुखके दाता 
नहीं। हमारे आत्मामे जो मोहादि उत्पन्न होते है. उनके पद्वश 
में होकर हम किसी पदार्थमे मोह और किसीमे राग-हेप उत्पन्नकर 
माना प्रकार मानसिक मन, बचन, कायके व्यापार कर निरन्तर 
मोह, राग, हंपको दूर करनेका प्रयत्न करते है । किन्तु कल्पना यह. 
करते हैं, जो पदार्थ रागमे कारण पड़ता है; उसे सुखका कारण 
मान लेते हं। 

बहुत क्रम भाषण करो; परकी समालोचना त्यागो | ज्ञो सनमे 
आवे, उसे ही वचन और कायसे व्यक्त करो । थ्रवि कोई तुमको 
मूरख कहे तब प्रसन्न हो उसे साधुबाद दी। यदि कोई प्रशंसा करे 
तब समझो कोई विशेष वात है। प्रतिदिंग शाख सुनाओ; अपनी 
कथा मत मिलाओ। जो आगमसमें लिखा है, उसे सुनादों । परन्तु 
अलपूर्वक पढार्थोका विवेचन करो । वर्तेमानमें जितने मत दृष्टिपथ 
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हो रहे है, ये सर्व मनुध्योंके विचार ही तो हैं। सर्वेत्र वह यद्यपि 
सब पदार्थोका दृष्टा है। । 
उसके इच्छा नहीं; तथा भावमन भी नहीं अतः वह तो आग- 
भकी रचना करते है। जो रचयिता हैं, वे सर्वेज्ञ नहीं । हों, यह 
अवश्य है जो इन असर्वज्ञोंमे जो मोहसे परे हैं वे ,अभिप्राय 
पूर्वक अन्यथा नहीं लिखते। केवल चारित्रमोह जिनके है वे 
पद़ार्थोकी व्यवस्था करत है। ह 
( प्र. अपाढ़ सुर्दी ६ » 
एकका निरन्तर आलम्बन करा वही परमारथ पदका अदब्वि- 
तीय पथ है। ध्यवहारसे परमात्मा निश्चयमें आत्मा । एककी सदा 
त्यागा, एक सैकेन्ड भी इसमें विलम्ब मत करो | वह वस्तु अन्य 
कुछ नहीं पर पदार्थमे आत्मीय कल्पंना हे। जिसके यह कल्पना 
है वही मोही जीव है। अतः इस कल्पनाके अस्तित्वमे अपनेको 
ज्ञानी मत मानो 
( अपादू झु० ७ » 
जिन जीवोकी परमे निजत्व कल्पना है वही मोही मिथ्या- 
दृष्टि नास्तिक हैं। यदि यह चेतन आपको ज्ञातता-हृष्टा माने 
अनायास यह कल्पना मिट जावे । ज्ञानमे ज्ेयका आना अन्य वात 
है, ज्यकी निज मानना अन्य बात है। ज्ञानमें “मिश्री मधुर हैः 
यह आता है । परन्‍्तु 'मीठा ज्ञान है? यह कोई नहीं कहता । मिश्री 
मीठी है । 
( अपषाद छु० ८ 2 
अहण ओर त्याग आपही में हैं, पर पदाथ पर ही है। नतो 
उसे हम ग्रहण कर सकते हैं और न त्याग ही सकते । अतः जिन्हे 
त्याग और श्रहण करना इष्ठ है, उन्हें उचित हे जो आत्मामें राग- 
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रु छक्के 
द्वप उत्पन्न होते है, उनका हम त्यागे। तथा जो हमारा दर्शन 
जान, चारित्र हं उसे स्थीकार करें । विशेष वातें अनुभवसे पूछो । 
( अपाठ छु० ९ ) 
जिस कायक करनमे शक्तिहीन हो उसका विकल्प करना सर्वेथा, 
त्यागी । कल्याणका सागगे त्यागमे है। सबसे प्रथम मिथ्यात्वका 
त्याग करो । मिथ्यात्वके त्यागसे ही अनायास असंख्य असत्यों 
का व्याग हो जाता है | जितने विवाद हैं, मिथ्या कल्पनाके द्वारा 
ही होते हैं। आज संसास्म जितनी कुरीतियाँ आ रही है. इसका 
सूल कारण मिथ्या अभिप्राय ही हैं। अतः चेष्टाकर इस रोग को: 
निवारण करा। चेट्टा करनेकी आवश्यकता नहीं, स्वयं स्वको 
जानो यही इसका मूल उपाय है। आज तक हमने हमको नहीं। 
जाना, केचल मुखसे कहनामात्र ही जाना है । 
जब हम स्वयं अन्यकी वैय्यावृत्य करनेमे संकाच करते है. तब 
अन्य हमारी वेय्यावृत्य कर, यह सबवंधा अनुचित है। श्रीदयाचन्द्र: 
जी जो वेय्यावृत्य करता है, वह सापेज्ञ हैं। उसे आश्यन्तर तपमें 
नहीं गणना कर सकते है । ओर जो त्यागी हैं उनका अन्तरब्से 
वैयाबृत्य करनेकी रुचि नहीं। यद्यपि हम एक प्रकारसे वृद्ध हे 
करनेमे अशक्य है । यदि कोई हमारा उपचार करे तव उचित ही 
। परन्तु एसा सरल ग्रकृतिका अब मनुष्य नहीं रहा है। शात्ों 
में जीव वर्णन कहनेका पदाथे है । उस रूप प्रबृत्ति करना 
परम दष्कर है । जब यह व्यवस्था ह तब भक्तप्रत्याड्यानमरण 
तो हो नहीं सकता, क्योंकि उसके अनुकूल सामग्री नहीं। आ्रायोप- 
गसन सन्‍्यास तो इस कालमे सर्वथा असम्भव है । ऐसे शक्तिशाली 
ज्ञन नहीं जो न परसे वेयावृत्य करावें ओर न आप करें। अतः 
हैगिनीमरणका ही शरण लेना चाहिए । यदि कोई रोग आजाबे 
तो स्वयं उपचार करे। यह विचार करे, कर्म तो स्वयं तुमने 
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उपाजेन किए हैं। अब जब उद्यकालमे वह आया तब भय केरना 
व्यर्थ है। वह जो क्तकर्म है उप्ते भोगना ही पड़ेगा। अतः 
सब विकल्प त्यागकर जो कर्म सातासाता रूप उदयमें आदे 
उसकों आनन्दके साथ भोगकर संतोष करो । 
प्रतिदिन विचार करता हूं जो अब इन गरपवादसे आत्मीय 
यरिणतिको रक्षित करनेमे पूणे सफल होंऊ। किन्तु फल इसके बिरुद्ध 
ही पाता हूं। इसका मूल कारण यह है,हमने अपने लक्ष्यका निश्चय 
ही नहीं किया । जिनका कोई लक्ष्य ही नहीं उनका मनुष्य जीवन 
-ही नहीं । मनुष्य वही है जो अपनेको अनन्त संसारकी भीपण 
यातनाओंसे बचा सके। प्रतिदिन मंदिर्में श।ख्र बाँचते हैं अथवा 
सुनते हैं । परन्तु फिर वही प्रवृत्ति जो संसारकी !जननी है रही 
उसको प्रथक्‌ न कर सके तब तोतारटन्त ही हुआ। तोताराम 
नग्न प्रतिदिन रहता है; परन्तु राम कौन थे, उनके नाम लेनेसे 
क्या हमको होगा ? नहीं जानता है । इसी प्रकार हम लोग प्रति- 
“दिन भगवन्नामका उच्चारण करते हें और उस नामसे हमको क्‍या 
लाभ होगा ९ इसपर कुछ भी विचार नहीं करते | 
( प्र० अपाढ़ सुदी १०११ ) 
मनोरथ करना कोई कठिन काये नही; परन्तु कार्य करनेमें 
-अपनी शक्तिका सदुपयोग करना कठिन है। प्रतिदिन राग-हवप, 
मोहके त्यागकी कथा करते-करत जन्म बीत गया। जितने वर्षे 
आयुके गए, अब उत्तने मास भी जीवनास्तित्व रहना कठिन है। 
'परन्तु एक दिन भी जो बोला उसका शर्तांश भी न किया । 
प्रायः संसारमे मनुष्य समाजमे ही विशेष ज्ञान ओर विशेष 
-कार्य करते देखा जाता है। पशुओंमे न तो उत्तना ज्ञान है और न 
चरिग्रह भी है। पशु जो मनुष्य पालते है उनके तो परिमिहका 
'लेश सी नहीं, मनुष्यों के ऊपर ही उनकी रक्षाका भार है। जो 
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स्वततन्त्र बड़े-बड़े पशु है उनके पास भी परिग्रह नहीं। दिनभर 
बास आदि खाकर रात्रिकों किसी स्थानमे पड़कर सो जाते हें। 
कोड़ निश्चित स्थान भी नहीं, जहाँ पर स्थामित्वकी बल्पना हो 
नक्रे | हाँ यह देखा जाता है जो बड़े-बड़े तियेन्न है वे रात्रिको 
निऊलकर क्रपक लोगोंकी खेतीको खाजाते हैं। स्थलचारी तियेद्ञोंमे 
यह देखा जाता है; परन्तु जो व्योमचारी पक्तिगण हें वे रात्रिको 
बुक्ष आदि पर सो जाते हं। पशुगणमे यह बात नियमित है, जो 
निग्रशिनी गर्भिणी हो जानेपर वे उससे विषय सेवन नहीं करते। 
तथा तिय्थश्वोम यह भी देखा गया है जो स्थामीकी रक्षा करनेमें 
प्राण नक विसर्जन कर देते हैं। तथा कोई जातिके पशुओमें तो 
यहों तक देखा गया है जो अपने वालकोंकी रक्षा निमित्त सिहा- 
दिक पद्मओसे भी सामना करनेसे नहीं चूकते । 
तथा का पद्मु एसे भी देख जाते ह ज्ञो अपना सम्पर्क 
केवल 'अपनी ल्वीसे रखते ह। सिंह सिहनी, उद़नेवालोमें प्रायः 
कवूनर ओर कबूतरी इनका जोड़ा रहता है। पत्षियोमें बाजे महान्‌ 
चालाक होते ६ । जैसे--कायलका अण्डा कागिली द्वारा ही प्राय: 
पुष्ट होता है । कोयल कागिलीके अंडोमें अपने अंडे रब आती ह 
ओर जब वे पुष्ठ हो जाते 6, ले आती हे। और इसीसे 
कोकिलाका नाम काकपुष्टा है । पद्मओंकी अपेक्षा मनुष्य बहुत बुद्धि- 
शाली जीच है। इसने मानव-समाजमें वहुत उन्नति की हे । प्रथम तो 
उसमें सर्वजीमोंकी अपेक्ता विवेक शक्ति बहुत हैं; इसका यदि 
दपयोग करे तव वड़ेसे बड़े काये कर सकता है। पशुओंमें इतनी 
बुद्धि नही जो वर्षादिसे रक्षा कर सके । महुप्य सर ऋतुओसे 
रक्ाके लिए गृह बनाता है । 
( आपाढ सुदी १२ ) 
नियममे त्याग करो तथा त्यागसे खिन्नता मतहोओ। | जो हंदयसे 
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परामशेंका कार्य करोगे, सफल होगे । ओर पृव्रांपर बिना विचारे 
काम करोगे, असफल होगे। असफलता दुःखकी कारण होगी। 
जो मनुष्य निरपेत्त होते है चही कल्याणके पात्र होते हैं। जो 
जनताको प्रसन्न करना चाहते हैं व ही ढबते है । 
..._( आपाद शु० १३ )० 
रात्रिदिन कल्याणकी,चर्चा होती है; परन्तु कल्याणका मार्ग 
क्या है १ उसपर अभी मेरी चुद्धिसे श्रीगणेश भी नहीं हुआ। 
इसका कारण यदि यह करपना कहूँ कि तूने मनोयोग-पृर्षेक अध्ययन 
नहीं किया तो वहुतसे महाशय एसे भी देखनेमे आते हैं जो वहुत 
हैं; पर कल्याण मार्गसे परे है । 
अहर्निश गृहस्थीकी चर्चाम अपना हित गया देते है,। मोक्ष- 
मार्गकी भी कथा करेंगे जिसमे अन्यके लिए ही मुख्य प्रयत्ञ 
रहेगा । आप तो जलभिन्न कमलका अनुकरण करेंगे। कदाचित्‌ 
यह करपना करें कि इनका त्यागवी ओर लक्ष्य नहीं पर ऐसे भी देखे 
जाते है जिन्होने आजन्म काई रस नहीं लिया, फिर भी कपाय/पिसे 
तदुरध है | कई एसे भी महानुभाव देख गए, जो पण्डित भी हैं 
आर त्यागी भी है: परन्तु जब उनके विरुद्ध शब्दका प्रयाग हुआ, 
महाराज दीपायन मुनि बन जाते हे । इससे यह निष्कर्ष निकलता 
हं; जो कल्याणका भार्ग अभ्यन्तर निर्मेलतासे है। ज्लानका होना 
अन्य वात है ओर उसका सदुपयोग करना अन्य बात है । 
( प्र० आपाद सुदी १४ )' 
प्रायः शारीरिक वदनाकी अपेक्षासे मानसिक वंदनावाले 
बहुत निकलेंगे । हम निरन्तर इस ग्यलमे हैं जो विकरप जालसे 
मुक्त होवें। परन्तु इसमें उत्तीण नहीं होते | एक का भी हल नहीं: 
कर सकते। इसका मूल कारण घुद्धिमे नहीं आया । 
यह लिखा--“यह अज्ानावस्थामें कर्त्ता होता है, ज्ञानाव- 


२९५ देनन्दिनी के पृष्ठ 


स्थामें कर्ता नहीं !” तब क्या सस्यस्दष्ट होनेके बाद यह आत्मा 
कत्ता नहीं! यदि कर्ता नहीं तव यह ज्ञो उसके बन्ध ,होता है 
सो क्यों होता है? तथा जो निन्‍्दा, गही करता है सो किस 
भावोकी निन्‍्दा करता है। इत्यादि प्रश्नोका यथार्थ उत्तर,मिलना 
चाहिए; यही उत्तर आत्मासे मिलता है। परिस्थिति बश होकर 
भी आत्मा जो अन्तरदसे नहीं चाहता है और करने पड़ते हैं ।- 
जसे-आजकल गहाका राशन है; राशनकी दुकानसे सड़ा, गला 
मिलता हैं। अतः परवश होकर चारीसे गछ्ठा लाकर खाना पड़ता 
हैँ। रिश्वत देना पाप है; परन्तु ऐसे अवसर आते है जो बिना 
स्श्वितक्रे काम नहीं चलता | इस समय बहुत ही अल्पसंख्यक 
मनुष्य होगे, जो स्थित न लेते होगे। परिमहको पाप सर्व कह देते 
हैं; परन्तु अजैन करते समय धर्मके कार्येमे भी रिश्वत लेना देखा 
जाता है | । 
के ( प्र० आपाद छु० १५ )- 
परिश्रम करनेसे छुछ् मिलता है, सर्वेथा नहीं। कोई मनुष्य 
तेलके अथ वालकी घानीमे पेले तव क्या तेलका लाभ होगा.) एवं 
संसार बंधनसे मुक्त होनेके निमित्त कोई शुभ कार्य करे तब मुक्ति- 
लाभ असम्भव है। चिता करनेसे भी उसका लाभ असम्भष है। 
हम न किसीके न काई हमारा, इस रटनसे भी भेदज्ञान न होगा! 
आज क।|नपुरके प्रसिद्ध हकीम कन्हेयालालली आए, आप 
योग्य पुर॒प हैं। हमारे ऊपर तो आपकी पूर्ण दया है; इसका? 
मल कारण आप धार्मिक विचारके जीबोमे मुख्य है ।. 
हि - ( ह्वि० आपाद कृ० ॥ ) 
एक सहापुरुपने प्रत्त किया, केबलबानका स्वरूप विवेचन 
करो। भेरे तो यह उत्तर आया--जिस ज्ञानमे मोह, राग-ह पकी 
कल्पना नहीं होती उसी ज्ञानका नाम केवल है। तथा जहाँ ये 
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राग-हवंघ मोह नहीं, वहीं अनन्तसुख, अनन्तवीये है। जहों 
आक्ुलता नहीं वहीं सुख ओर शांति हे । 

पद्मपुराणका पाठ हमारे द्वारा हुआ। श्रीहनुमानजी दूत बनकर 
लंका जारहे हैं। बीचमे महेन्द्रपुरके राजाकों परास्त किया । राज्ञा 
बहुत प्रसन्न हुआ । महेन्द्र अक्जनाके पिता थे। अपने पोतेका वैभव 
देख बहुत ही प्रसन्न हुए । 

पुण्यशाली जीबोकी चेष्टा आश्चर्यकारिणी होती है। राजाकों 
मिलाकर दो चारण ऋद्धिधारी मुनि ओर तीन राजकम्याओंका 
उपसर्ग मेटा। अनन्तर वे कन्या श्री रामके पास चली गई और 
हनुमानने लंकाका कोट विध्व॑स किया। कोटके संरक्षुककों परलोक 
धाम पहुँचाया। अनन्तर उसकी कन्यासे बहुत युद्ध हुआ। अन्तमे 
कन्याने कामवाणसे हनूमानकों परास्त किया। अम्तरज्ञ मोहकी 
प्रभुतासे कामदेवसा प्रबल योद्धा सामान्य कन्यासे पराजित हो 
गया। कन्या सी कामकी वेदनासे पितृ-जन्य शोककों भूलके हलु- 
मानके साथ विपय सुखमें लीन होगई। जब तद्भज मोक्षगामी 
बीर भी कामके चशीभूत होकर ऐसी-ऐसी चेष्टा करते है तव अन्य 
सामान्य पुरुषोंकी कौनसी कथा । 

(द्वि० अ्यपाद कृ० २) 

प्रभ--इस संसारका मूल कारण क्या हैं ? उत्तर--मोह । 
प्श्न-मोहका स्वरूप क्या है ? उत्तर जिसके सद्भाव में अपना और 
परका ज्ञान न हो। आप क्‍या है ? जो यह कहता हे कि में कौन हूँ, 
जिसके यह शंका होती वही तो मैं हूँ। इससे ऋतिरिक्त यह हे, 
इसी का नाम सेद्विज्ञान है | इसके बल से ही अत्मा अनन्त संसार 
को सेट,सकता है । 

( हिं० भापादू क्ृ० ३ 


) 
मंदिरमें जिसका विम्ब तुम्हारे ज्ञानमे आता हे वह पूरे मे 
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मनुष्य ही ते थे। उन्होने निज पुरुषार्थ ते ही मोह शब्लुको पराजित 
किया | तुस भी मनुष्य हा, यथाशक्ति मोहकों पराख्त करो । और 
आंशिक शांतिका लाभ लेनेके पान्न बनो । 
आज पण्डित पन्नालालजी के यहाँ भोजन हुआ । आप बहुत 
दी श्रद्धा और कर्मठ जीव हैं। आपकी लोगोंने योग्यता नहीं 
जानी । आपके द्वारा जो कार्य होता, वह वहुत कालतक जैनघर्मका 
ग्रोत्तक रहता; परन्तु यहाँ तो समाजकी गति विचित्र है। धनिक- 
वर्गकी गति धन पाकर जो होती है, वह किसीसे गोप्य नहीं ॥ 
आजकलमे महानसे महान जो बतमानमे ऋषिराज है तथा 
उनके अनुगामी त्यागीवर्ग और जनता सामान्य है। भेरे प्रति यह 
भाव रहते है जो इस व्यक्तिको जैनधर्मका सार्मिक परिचय नहीं हैं। 
यदि इसे जैनधर्मका परिचय होता तव हरिजनोको मन्दिर श्रवेश 
की अलुमति न ढेंता। वस मूल तो इतना ही है। वर्तमत्वमे” 
इसप्रकारके सुधारक वहुत दोगए। ये सब जैनधर्मके अनुगामी 
नही, इनको जैनी नही समझना चाहिए। मै इन महानुभावोको 
अवतक सादर दृष्टिसे देखता हूँ । 
ह (द्वि० आपादू कृ० ४ » 
काई कुछ कह, तुम अपने स्वरूपसे च्युत नहीं ओ। ग्रत्येकपदार्थ 
अपने-अपने स्वरूपमे लीन है। माननेसे पदार्थका अन्यथा परि- 
णसन नहीं द्ोता; होँ, हमारी कल्पना मोह-मिथ्या होजावों। जैसे 
कोई महानुभाव चाकचिक्यादि दोपसे सीपसे चॉदी और रज्जुमे 
सर्पकी कल्पना कर लेबे | एत्तावता सीप रजत नहीं हुआ और न 
रज्ज्ञ सर्प ही होगवा 
220 डे प्रथम आत्म-कल्याणकी चेष्टा करे । आत्म- 
कल्याणके झराकू आत्माको जाने पश्चात्‌ उसमे जो कलंक है, उन्हें 
परिसाजन करे । अच्छा अब वतलाओ आत्मा क्या है ६ उत्तर- 
महाशय जिसमे यह प्रभ हुआ हैं जिसने उसके व्यक्त करनेके लिए 
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आत्मीय अमिप्रायकों शब्द संकेतों द्वारा व्यक्त किया वही आत्मा 
] बह कैसा है ? इसका उत्तर अपनेसे पूँछो । वह कोई पुद्गत 
पिण्ड तो है नही, जी कोई मटिति उत्तर देव, ऐसा है। जिसमें 
संकल्प-विकल्प होते हे. वही आत्मा है! खझंकलप-विकल्पके 
अशावमे जो शान्तिका पात्र होता हे वही तो वह है। श्री स्वासी 
नेमिचन्द्र महाराजने लिखा हे---द्ृव्यसंग्रहे-- 
, जीवों उबओगमभो अप्लत्ति कत्तां सदृहपरिमाणों । 
भोत्ता संसारत्थो सिद्धों सो पिस्ससोड़गई ॥ 
सर्वेसे प्रथम लक्षण आत्माका उपयोग आचायने वताया । यह 
लक्षण ऐसा है जो आत्माकी सर्व अवस्थाओंसे प्यापक होके 
रहता है | आत्मा द्रव्यरूपसे तो नित्य हें; परन्तु पयोयरूपसे 
एकरूप नहीं रहता। सामान्यतः आत्माकी दो अवस्था 
हैं--एक संसारी और एक मुक्त। मुक्त भवस्थामें तो आत्मा 
केबल रहता है, पर पदा्थके साथ जो गाढ़ सम्बन्ध 
था; वह छूट गया। उसका परिणमन छझुड्ड ही रहता है। 
उस समय आत्माका ज्ञान केचल कहलाता है । मति, श्रत, अवधि 

पंयेय ज्ञानका अभाव हो जाता है; क्‍योंकि थे ज्ञान क्षायो- 
पशमिक हैं । यदि वह क्योपशम न हुआ, ज्ञान सिट जाता है। 
जो-जो काये जिन-जिन कारणोके सद्भावमें होते हैं बे-वे काये उन 
कारणींके असद्धावमें नहीं दोते । इससे सिद्ध हुआ कि केवलज्नान ही 
एक ऐसा ज्ञान है जो स्वोत्पत्ता परकी अपेक्ता नहीं # रखता। अत्तः 

; ज्ञात कभी भी नाश नहीं होता । 


६ 'दिै० लापाद कृ० ५ ) 
/जवत्क स्थिर परिणति करनेमे असमर्थ आत्मा रहता है 
तबतक ही दुःखका पात्र होता है। एक तो वह मनुष्य सुखी होता 
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र्ष्य 


है मिसने एरिश्रहको स्वाधीत कर रखा है। स्वाधीनका अर्थ 
परिग्रह त्याग दिया है। परिग्रहक्रे लिए संसार प्रयत्न करता है 
इसमे मूल कारण मिश्यात्व है | 
( द्वि० आपाद़ कृ० ६ ) 
चार मासमे आनन्दसे अध्यात्म शास्रका श्रव्ययन करो। 
ब्यथके धकबादसे बची. कब्रलग स्वरात्मचिन्तनमे काल लगाओ। 
क्षुयापशम लाने है, लेयान्तरसे जावे जाने दो, राग-द्वपकी मात्रा न 
ही । वही पुस्पाथ करो. व्यश्व दुखी मत होओ | 
(ट्वि० आपाढ क्ृ० ७ ) 
संसारम कर्मफ आधीन स्प्रकारकी त्रिपत्ति इस जीवका 
ओगनी पड़ती ह। जीव अनन्त हैं । सर्वके परिणमन प्रथक-प्रथक 
क। अपने-अपने परिणामाके अनुसार जीवाका फल होता है। 
व्यवहास्म चार बर्ण हैं, ज्दण, क्षत्रिय, चैश्य ओर शूद्व । इनमे 
त्राइग वण अपनेका सर्वेश्रे्ट मानता ह, ओर बसे शार भी मिलते 
हैं, जा कहुंबाद मानते हें। उनका तो कहना ह- “ब्राह्मणों - 


मुखमामीत्‌ 
(ट्वि० आपाढ़ क्ृ० ८ ) 
ब्रागण भगवानका मुख है. अथान्‌ मुखस न्राह्मणोकी उत्पत्ति 
ह£ और बाहसे क्षत्रिय हुए, उरसे बेड्य ओर परोस शूद्र उत्पन्न 
हुए | ब्ाठणोंका कार्य है. जो वेदाध्यवन करे--तथा तीनों बर्णोका 
यमार्ग पर लानेका उपदेश करें। क्षत्रिय भूमिका पालन करें, वेश्य 
पद्मु पालन, कृषि, वाणिव्यादि व्यापार करें, धन सम्रह करें। अद्र 
नीनो वर्णोक्ी सक्रपा करें, सेचावत्ति करे यह क्रम हं। यही साल 
लिया जाये, परन्तु अब तो उन्होंने वह करना छोड़ दिया। सेचामे 
प्रविष्ट होते हैं, छरवल 'आदि पदों पर भी, प्रतिष्ठित हो जाते हें । 
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कृषि भी करते है, पशु पालन भी करते हैं, शिल्पीका भी काये करते 
है, रोटी ब॒नानेका भी कार्य करते है, पानी भी भरते हैं । क्षत्रिय 
लोग भी खेती करने लग गए है, व्यापार भी करते हैं तथा सेवा- 
वृत्ति भी करते है। वैश्य भी सेनामे भरती होने लगे, नोकरी भी 
करने लगे । केवल शुद्टोंके श्रति यह ग्रतिबन्ध है, तुम्हारा परिचतेन 
नहीं हो सकता । यह महती वलात्कारिता है। यहाँ तक प्रतिबन्ध 
लगा रखा है कि जिस कूपका पार्नी उत्तम वर्णके उपयोगमे लावें, 
वहाँ पर अस्पर्श शूद्र जलादिपाननही कर सकते। बल्कि दृक्खिनमे 
तो जिस भागसे ब्राह्मण गमन करें वहाँ अस्पर्श शूद्रोंकी जाना तक 
निषिद्ध है । 
( ह्वि० आषाद़ कृ० ९-३०-११ )९ 
धर्म किसीका मूल धन नहीं है। प्राणी मात्रमे धर्म है। उस 
पर भी लोगोंने हक जमानेकी चेष्टा कर खूबी की । 
( द्वि० आषादू कछृ० १२ 9 
मानकषाय ही संसारका कारण है। अतः जहाँ तक बने 
मानादिकषायोंका अभाव करनेका प्रयत्न करो। यही श्रेयोमार्ग है । 
( द्वि० जाषाद कृ० १२ 9 
शान्तिका वारण रागादि मलोंका न होना है। दुःखका 'मूल- 
कारण रागादि है, अन्य नहीं । यह आत्मा पर पदाथोंकों त्यागनेका 
प्रयत्न करते है तथा उनदीको निज मानते हैं। उनके वियोगमे 
बेचेन हो जाते हैं। यह विम्बना सर्व भेदज्ञानके न होनेसे 
हो रही है । 
( द्वि० आषाढ़ क्ृ० १४ 9 
जो मनुष्य शान्तिक अभिलापी है उन्हे पर पदार्थोक्री समा- 
लोचना त्याग्र देना चाहिए। आत्मा अचिन्त्य शक्तिवाला है, यह 
कोई महिसाकी बात नहीं । सब पदार्थ ही अचिन्त्य शक्तिशाली 


श्ष्ट 


3 दैनन्दिनी के पूछ 


। आत्मा ज्ञानवान्‌ है, यह उसकी विशेषता है) यह भी कोई 
महत्व॒का झोतक नहीं, सर्व आत्माज्ञानी हैं। राग-द् पका हास 
हो वही पूज्य है । 


| बजा? 


( द्वि० आपादू कृ० ३० 9 
है आत्मन्‌ ! केघल कल्पनासे खुखका आस्वाद नहीं आता 
सुखकी प्राप्तिफ लिए आवश्यकताओकी अलरुपता ही सहकारिणी 
है । आत्मा आवश्यकता होनेके मूल कारण परमें निजत्व मानना 
हैं। यही उसकी जड़ हैं। 
(ट्वि० आपाद झु० ३ )) 
अनक सिद्धान्त जगतमे है, सर्वसे जघन्य सिद्धान्त चार्बाक्का 
है। जो आत्माऊे अस्तित्वको स्वीकार नददीं करता। उस सिद्धान्त 
को माननेवालोंका कहना है, जो भोतिक पदार्थक्रे विक्रारमे कोई 
ऐसी सामथ्ये शक्ति आ जाती है जो यह सचे काये करती है, 
इसीसे सुख-ठुखका संबेदन होता है । 
(टद्वि० आपाद़ छु० ४ ) 
मनुप्य ज़ब अपनेको मदहान्‌ सममता है ओर उसकी रक्षाके 
अर्थ प्रयत्न करता है, वह बास्तवम मनुष्य हो जाता है। और जो 
पमिमानप्ते लिप्त दोकर इतरका तिरस्कार करता है वह संसारमें 
मनुप्यतापे दूर होता है। 
(द्वि० आपादू शु० ५३) 
यह बढ़े-बढ़े शाल्रोंकी सम्मति है जो सम्यग्दष्टि विरत जीव 
होते हैं । जब यह व्यवस्था है तब खेद काहुका ) कल्याणका साय 
कृठिन नहीं, परन्तु जब उस ओर छष्टेद्दी नहों तव नियमसे 


कठिन है । 
(द्विं० भापादू शु० ६ » 
सिनेगामें दृश्य देखकर जैते मनुष्य लाभ -ठ-8 है, यहा 
२६ 
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घक्ताके चचनकों भी श्रवण कर थोड़े समयकी असन्न हो जाते हैं। 
बहुत हुआ वक्ताको- हृषिंत करनेके लिए धन्यवाद शब्दका उपयोग 


“कर देते हैं 
( द्वि० आपाढ़ छु० ९ ) 
प्रत्येक काये शान्तिसे करो, और शान्तिके लिए करो:। शान्ति 
-का-स्वरूप जानकर अशान्तिके मार्गमें सत ज़ाबो ) जो.भी काये 
करो उसमें आत्मीय लोभ ओर हानि देख लो । आत्मीय लक्ष्य 
कुछ नहीं, तब तुम्हारे स्व प्रयत्न व्यर्थ हैं। सबेदा, आत्मीय लक्ष्य 
धयूर्‌ इृष्टिदान रक्खों । आम ! 
(द्वि० आपाद छु१ १० ) 
जो नियम लो; उसका पालन करो । उपदेश देकर मानकों 
“आसान करो। सह्बचन बोलो, अल्प विहार करो। यथाथे सत्य 
कहो, जो कटुक सापा हो उसका प्रयोग न करो। सत्यका पालन 
बही कर सकता है जो संसारसे भयभीत हो | जो लोक अतिष्ठा 
चाहता है बह मुमुक जहीं। 
( ढ्वि० आपाद छु० ११ ) 
शुद्ध भाव रक्खो, परकी मूच्छासे ही शुद्ध भावका घात होता 
है। अभ्निका सम्पर्क-ही जलसे विक्ृतिका कारण होता है । 
पुण्य-पाप वन्धके कारण होनेसे दोनों ही छुशील हैं । उनमें 
(ककी कुशील और एकको सुशील भानना चुद्धिमे नहीं आता। 
चाहे सुबर्णकी वेड़ी हो चाहे लोहेकी वेड़ी हो, दोंनों ही पुरुषोंको 
बन्धनका कारण हैं । इससे कुशील जो हैं उनसे संसर्ग ओर राग 
स्थामी । छुशील शुभ कर्म भी हे ओर अशुभ कर सी है। दोनों 
आत्माकों संसार बन्धनमे डालते हैं | जेसे लोकमें जब ज्ह निम्चय 
डी'जाता है जो अमुुक मनुष्यकी प्रवृत्ति दुष्टा है। तब हम उस 
साह्ुषक्का चाहे-चह. उत्तम वर्णका हो चाहे जधन्य.वर्णेका हो; संस 
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त्याग देते ह। इसी सहश चह कम प्रकृति चाहे वह झुभ हो चाहे 
अझुभ हो । जब हमको दोनों ही परिणतियोँ संसारका कारण होती 
हैं तव जो विल्नानी वीतरागी हैं वे उनके साथ न संसर्ग करें और 
न राग करें। लोकमें यह भी देखा गया हे, जो कुशल हस्ती होता 
है वह स्वकीय बन्धनके लिए ठृणपठलसे आउ्छन्न जो गते है, 
8 से न ३ पु ० जप 
उसपर स्थित जो करेणु झुट्टिनी हैं; चाहें वह मनोरमा हो चाहे 
अ्रमोरमा हा उसका संसर्ग नहीं करता। इसीसे भगवान्‌ झुन्दृ- 
ऋुन्दाचार्यका उपदेश ह-- 
'पतत्तो वंधादि कम्म मुंचादि जीवो विरागसंपत्तो । 
एसो जिणोवदेसों तम्द्या कम्मेस मा रज्ज ॥! 
शानाणेवेडपि कथिते-- ' 
हक] कर्माणि / थे 
'रगी वध्नाति कर्माणि वीतरागों विम्नुच्यते ! 
एपो जिनोपदेशोध्य संक्षेपादवन्थमोक्षयों! ॥' 
जो रागी जीव है वह चन्धको प्राप्त होता हे और बीतराग 
छूटता है, यही जिन भगवानका उपदेश है; इससे रागकोत्यागना 
चाहिए। जो मलुष्य परमाथ-मार्गेसे च्युत हैं, वे ब्रत-शील तप 
(करके भी संसारके पात्र होते हैं । 
, (० आपाढ़ ० १९) 
सर्वे पर श्रपनेको समझे, अपनेमे भ्री अप्रनापन छोड़ी 
अर्थात अभिमान न करो | अभिमानसे आत्मशुणका वात दाता है । 
जसे मैलापन कपड़ेकी स्वच्छताका घातक होता है।/ अखिकी 
उपाए पर्यायके सम्बस्थको पाकर जलके शेत्यका पता नहीं चलता 
एक कालमें एक गुणकी एक दी पर्याय हती है... #« 
५ ही ! (ढ9 आपाड़ श०: १ है) 
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शीघ्रता न करो, धीरतासे प्रेम करों। परको प्रसन्न करनेको 
आत्माकों सुमागमे लगाओ। सुमार्गका अंथ है अपनी परिणति 
इतनी स्वच्छ करो, जो उसमें जेय ज्ञेयरूप रहे । ज्ञानकी परिणति 
ज्ञानको ही स्पर्श करे, यद्यपि ज्ञान-ज्षेय सम्बन्ध मात्रसे एक दूसरेका 
सम्पर्क हे ओर बुछ नहीं । 
(छ्वि० आषाद झु० १४ ) 
आज गुरुपूर्णिमा है । स्वयं रागादि दोषोंसे अदूषित हो प्राणी- 
मात्र पर अल्लुकम्पा करो | 
(ढ्वि० आषाद शु० १५ ) 
पदार्थेके परिणसन स्वाधीन नहीं, अज्ञानी जीवोंकी कटपना 
असंख्य है। परमे ही अस्तित्व मानते हैं, अपने को कुछ नहीं 
सानते । यही महती अज्ञानता है | इसका मिटना असम्भव है । 
( श्रावण कृ० १ ) 
तत्व तो जो है 'सो रहेगा, वह कभी भी विनाश न होगा। 
केबल परके सम्बन्धको पाकर विक्वृत हो जाता है। जैसे कोई फल 
अधिक गर्मी पाकर सड़ जाता है, उसके रसादि गुण विक्वत परि- 
णमनको प्राप्त हो जाते हैं। उसको अभक््य संज्ञा दे दी जाती है । 
( श्रावण कृ० २३ 
शान्तिके लिए व्यग्न मत होओ, वह अन्यत्र नहीं समीप है। 
परन्तु उस ओरहमारा लक्ष्य नहीं । हमारा विषय वाह्न है, अंतरंगकी 
ओर लक्ष्य नहीं । जो निज़की दशासे परिचय न किया तब मनुष्य 
जन्म यों ही बिताया, मनुष्यप्ते उत्तम अन्य नहीं। * 
(श्रावण कु० ३ 2 
देखकर चलो, देखकर भोजन करो, भोजन करते समय उपयोग 
को अन्यत्र मत जाने दो । छुधाके अनुरूप भोजन करो, जो रुचे 
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त्था पचे उसे उपयागमे लाओ । भोजनका प्रयोजन शरीरकी रक्षा 
| यदि भोजनसे शरीर रोगी हो जावे तब वह भोजन चिप है | 
(श्रावण छु० ५ १ 
बहुत कम वालो, छुछ न करो यह अच्छा हे; किन्तु अन्नचित 
काम न करो । उचित-अनुचितकी परिसापाका निर्णय स्वानुभवसे 
करा। शापका अनुभव हा कल्याणका मार्ग है, अनुभव शून्य ज्ञान 
कल्याणका कारण नहीं । 
संमारम सबे मनुप्य अपने-अपने गीत गाते हैं। कोई किसीका 
उपकारी नहीं। केवल जो आत्मासे कपाय उत्पन्न होती है, उसे 
दूर करनेका प्रयास करते हें। कपायसे आत्मामें एक प्रकारकी 
वेचनी हो जाती है। वह वेचेनी ही कार्येप्त प्रवृत्ति कराती है । जैसे- 
जिस समय दमका कऋोध उत्पन्न होता हे, उस समय परको अनिष्ट 
करनेकी इच्छा होती है । उसपे हमको कुछ लाभ नहीं; परन्तु वह 
इच्छा जब तक है तव तक चचेनीसे विकलता होती है । जब परका 
अनिष्ठ हो गया, बह बिकज्ञता सिट जाती हे। हमारी श्रद्धा क्रोध 
कपायका कार्य ही इसका कारण है। वास्तवमे जो विकलता थी 
बह क्रोध कपायसे थीं। कार्य होनेसे हमारा क्रोत्र मिद गया। 
विचार कर देखो न ९ 
मे ऋ्राध करते न विकलता हाती; अतः क्राधको न होने देना 
ही हमारा पुरुगर्थ है । इसका अथ यही है जो क्रोध होनेपर उसमे 
आसक्त न हाना | यही आगामी न दोनेका उपाय है । क्राध यह 
उपलक्षण है बाबत माहकम के उदयसे भाव हों उन ठवमे आसक्त 
होना। कहाँतक कहा ज्ञाव ९ देखने-जाननेमे जो पदाथे आर्चे 
आनेकी रोक-टोक नहीं हो सकती । उनमें रागादि न करना यही 
सार-बन्धनसे मुक्त होनेका अद्वितीय सांग है। आत्मा द्रव्यकी 
यरिणति आत्मातिरिक्त पदार्थोके मम्बन्धपें ही कछुपित हो जाती 
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है। कलुषितका अथ यह है जो उन पदाथ्थमें निजस्ब' कल्पना कर 
हम किसी पदार्थम राग करते हैं ओर जो हमारे रागके विरुद्ध होते 
हैं उनके 'वियोग्रेका यत्ञ करते हैं । इस प्रकार ग्रक्रिया करते-करते 
अन्तम इस पर्यायका अन्त आ जाता है। अनन्तर जिस पर्यायमे 
जाते हैं बहाँ यही प्रक्रिया काममे लाते हैं । इस तरह अनन्त संसारके 
पात्र होते है | बास्तवमें न तो अन्य पदार्थ हमारा है ओर न हम 
अन्यके है । तब क्‍यों उनमें निजर्व कल्पना ९ यही “कल्पना दूर 
करनेके अर्थ आगसाभ्यास है । आगम में तो इतना सुन्दर कथन 
है। यदि वह हमारे अनुभव में आजावे त्तव कल्याण मार्ग अति 
सुलभ होजाब | 


आत्मा नामक एक पदाथे है । उसका अनादिकालसे अजीद 
पुदूगंलके साथ॑ सम्बन्ध हे। आत्मा चेतन्यगुणवाला द्रव्य है! 
पुदूगल जड़ है, उसका लक्षण स्पशें, रस, गंध, रूप है। जहाँ 
ये प्रांय जावें उसे पुदूगल कहते हैं । पुदूगल के साथ; जीवका ऐसा 
सम्बन्ध है जा यह जीव उसको निज मान लेता है। निज्ञ मानकर 
उसको सदा रखनेकां प्रयास करता हैं। यदि उसमें कोई बांधा. 
पहुँचाता है तब उसे निज शत्रु मान लेता है । 
( श्रावण वी ५ ) 
उचित आर अनुचित विचारकर किसी कार्यमें प्रवृत्ति करनेका 
आरम्भ करो। उचित तो यह है कि प्रथम आपकी जानकर तद्गप 
रहनेका अयक्ष करो । वात कहना बातुलका काम करना है। 
( श्रावण कृष्ण ७.) 
शुद्धताका अर्थ,है, एक द्र॒व्यका दूसरे द्रब्यसे तादात्म्य नहीं। 
सम्बन्ध अनेक प्रकारके है ।.उनमे संयोगादि सम्बन्धका निर्षेध 
नहीं । तादाम्य सम्बन्ध मात्रका निषेध है। जेसे आत्माका जानके 
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साथ तादाल्य है, वेसा पुद्गलादि द्रव्यके साथ सम्बन्ध नहीं । 
अतः जो निञ्ञ वस्तु है, उसीको अपनाओ | 
हे ॥ ( श्रावण कृष्ण & )' 
है आत्मन्‌। सुब उपद्रवोंसे प्रथक होनेकी चेश करो । संसारसें 
आपकी प्रवून्ति ऐसी निमेल करो जिसे देखकर अन्यकों शान्ति 
पहुंचे। यद्द लक्ष्य मत रखो जो अन्यको शांति पहुंचे। परकी 
कल्पना त्यागा । परसे कभी भी आत्मशांति नही | शांतिका कारण 
आपको आप रखा। 
( श्रावण क्रृष्ण ९ 8 
आजका काय कल पर मत छोड़ो, अन्यथा कसी भी 
कार्य नहीं कर सकागे। जो कार्य करो, सांगोपांय करों । किसीके 
द्वारा यदि उस कायकी समालोचना हो तो यदि वह उचित है तब 
उसे स्त्रीकार करों | ओर जो कार्येम दोप हों उन्हें परथत्‌ करो । 
( श्रावण कृष्ण १० 9* 
धर्म अतीन्द्रिय नहीं, यदि कोइ मनुप्य प्रयास करे तब घसे 
तत्काल प्रनुभवम आरा सकता है। धर्म आत्माका केवल परिणाम 
है| जिसके दयमे अनायास संसार वन्धनसे छूटकर केवलदशा 
जीत्रकी हो जाती है । 
( श्रावण कृष्ण १२ ) 
संसारमे प्राणीमात्रक प्रति सदृव्यवहारसे प्रवृत्ति करो । किसीको 
तुच्छ सत मानो, तुच्छ मानना सान-कपायका द्योतक है। मान- 
क्रपाय ही संसारम दखदाता है। मलुष्योसे मनुष्यताका व्यवहार 
करो, क्योंकि जैसे आप महुप्य हो, अन्य भी मलुष्य है। 
( श्रावण कृष्ण १३ 2 
किसीसे दपभाव न करों, ठेंपभावसे पाप ग्रकृतियोका वन्‍्ध 
होता है | प्रकृतिक उदयमें निर्मेशभाव नहीं होते, निर्मेल भावोंके 
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अभावमें निरन्तर तीत्र संक्वेशता रहती है। संक्केशता ही दुःखकी 
जननी है। जिन्हें दुःखसे मुक्त होना हो वे रागादिक परि- 
शणा्मों से बचें। 
( श्रावण कृष्ण १४ ) 
जब तक आप आहुलताके कारणोमे व्यस्त हैं, परको बीत- 
रागताका उपदेश देकर उपदेष्टा बननेकी चेष्टा मत करो। जो 
अतिज्ञा करों, उसका निर्वाह करो। यदि अनुचित प्रतिज्ञा हो, 
उसको भंग करनेमें ही लाभ है। किसी भी मनुष्यके साथ अशिष्ट 
व्यवहार मत करो, चाहे वह अपना शज्नु क्यों न हो ९ 
(श्रावण कु० ३० ) 
आज स्वराज्यका दिवस है, अतः भारत सरकारकी ओरसे 
छुट्टी है। दिन आना-जाना होता है | खेद इस बातका है कि हम 
लोग अपनेको नहीं सम्हालते। संसारको उपदेश देते हैं, कल्याण 
सांग पर चलो, परन्तु हम स्वयं कल्याण सार्ग पर नहीं चलते। 
अन्यको उपदेश देते हूँ, क्रोध मत करो | हम स्व॒र्य॑ क्षमाकी अब- 
हेलना करते हैं। 
( श्रावण छु० २ ) 
जो कुछ करो, विचारके करो । विचारप्ते ताप आत्मतत्त्वको 
डीक समझो और उसीमें रत रहो। तथा उसका देखना जानना 
'डी मानो । राग-द्वेष ओपाधिक भाव हैं, उनको त्यागो । जो तुम्हारी 
निरपेक्ष परिणति है, उसका आदर करो | ह 
६ श्रावण छु० ३ ) 
जिस कार्यके करनेमें उत्साह नहीं उस कामको मत करो । 
ड्यथ परिश्रमसे छुछ लाभ नहीं । मनको स्थिर रखनेके लिए आत्म- 
“बोधकी महती आवश्यकता है। सम्यर्दर्शनका यह अर्थ है जो 
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तस्तुको यथाथ प्रतीत करा देव । सम्यस्दष्टि जीव परके गुणोंकी 
प्रशंसा करते है, क्योंकि गुण नित्न वस्तु है। 


( श्रावण झु० ४ ) 


जह। तक बने आत्माको प्रसन्न रखा, यदि कोई अपमान करे 
नव दुखी सत होओ। प्रसन्न कृत विकारोंसे निजकी रक्षा करो । 
ज्ञाता, इष्टाका केवल अर्थ ही मत समझो भ्रत्युत ज्ञाता दष्टा रहो । 


( क्रावण छु० ६ ) 


किसीक साथ स्नेह्ठ मत करा । स्नेह 'ही वन्धनका मूल हे । 
स्नेहका मूल मिथ्यात्व ह। मिथ्यात्व ही परमे निजत्व कल्पना 
करता है| प्रइन यदि ऐसा है तव सिध्यादर्शन जाने वाद क्‍यों पर 
पदार्थ राग होता है ९ तत््वसे सग नही होता, संस्कार के बलसे 
घहद थाड़ काल रहता है. पश्चान्‌ अनायास चला जावेगा। क्िसीसे 
राग न करो, ८ प तो सुतरां हेय है । रागमें मोक्षमा्गेकी उपलब्धि 
का बपाय होनेकी सम्भावना हें, परन्तु है राग बन्धका हेतु, 
अतः; हैय है | 
( भ्ावण छु ० ८ ) 
जिस कायके करने घाग्य सामथ्य न हा, उसे आरम्भ मत करो । 
पराओिन जीवनकोी मत बनाओ | पर घर भिक्षावालोंको उचित है 
जो दाताऊे बर पर भोजन मिले उसे सम्तोप पूर्वक भक्षण कर 
इदरपू्ि कर लें। ग्रृद्धताको त्याग भोजन करों। भोजन तो पर 
पदार्थ है, उतने मुग्ध क्यों होते हो ? 
( श्रावण शु० १० ) 


भेरा स्वयं विश्वास है, जो मलुप्य सात्र संयमका पात्न हूँ। 
विकास उसकी योग्यताके अनुरूप होता है। किसीको तुच्छ 
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संमभना महती अज्ञानता है। उत्तम कुलमें पेढा होनेसे ही आत्मा' 
संयमका पात्र हाता है, यह हमारी बुद्धिमें नहीं आता | _ 
( श्रावण झु० ११ ) 
शांतिका मार्ग कहीं नहीं, आत्मीय परिणतिमें हैं । परन्तु उसमें 
मोहादिजन्य विकार न होना चाहिए । मोहसे आत्मामें पर-पदार्थमें 
न्रिजत्व भाव हो जाता है और जहाँ निजत्ब हुआ, वहों हो राग- 
हेषकों आश्रय मिलता है । जहाँ राग-द्वप हुआ वंहाँ ही फिर संग्रह 
करनेकी रुचि होती हे 
( श्रावण झु० ३३ »' 
सबबेसे बलवान पाप पर-पदार्थम निजत्वकी कर्पना है। ज़िस 
महापुरुपने इसे छोड़ा, अपने मनुष्य जन्मके लाभक़ा फल्ल पाया । 
( श्रावण 9०, १४ » 
परकी रक्षा बही कर सकता हे, जो स्वयं आत्माकी रक्ता 
करनेमें समर्थ है, जो आत्माकी रक्षा करनेमें असमर्थ हे वह क्या 
परका कल्याण कर सकता है ९ रक्षासे तात्पये आत्माकों पाप से 
प्रथक्‌ करो, पाप ही संसारकी जड़ हे । 
( श्रवण शु० १५ )' 
यह भारतवपमे अवस्था थी, जो पॉच बर्षके बालकोंकी रचना 
इस प्रकारकी कणग्रिय ओर भावपूर्ण होती थी। एक बालकका 
उपाख्यान है, जो एक पंडितने सभामे यह समस्या दी जो--/क्: 


यामः कि छुम! हरिणशिशुरेव विलपति/ । 

' (,भाद्पद कृष्ण २ 3 
परकी समालोचना त्यागो, आत्मीय समाल्रोचना करो। 
समाज़्ञोचनामे काल लगाना भी उचित नहीं। प्रत्युत वह काल 
उत्तम विचारोंमें लगाओ । आत्माका स्वभाव ज्ञाता दृष्टा है, बहीः 
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रहने दो.। उससे इष-अनिष्ट कस्पनासे बचो। अनादिकालसें यही 
उपद्रव करते रहे | डा आ 
( भाद्षपद कृष्ण ३ ) 
. परके सुम्रागमसे लाभ भी होता है और हानि भी होती है। 
आर न लाभ होता है न हानि होती है। जैसे जीवके भरनेपर 
हिसा होती भी ह और नहीं भी होती है। प्रमत्त योग सद्भावमे 
हिसाका सद्भाव हैं, अभावमें नहीं । इसी कार्ये मात्रमें यही प्रणाली 
है| स्वच्छ भावोकी उत्पत्तिका मूल कारण स्वयं है । , ु 
( भाद्धपद क० ४ है 
चहुत॑ विकल्प हाना ही छुःखका मूल कारण है। आत्माका 
परिणाम' दर्शन, ज्ञान है । उसमे जो इष्टानि.्ट कल्पना होती है, 
वही आत्माको पतित' बनाती है। फिर उस पतितको दूर करनेके 
लिए पत्तित पावन |तक पुकार होती हैं। ज़ब पतित पावर्न कोई 
साक्षान्‌ सुननेवाला नही मिलता ओर जो ऋतदृत्य आत्मा हो चुके, 
उनके इन्द्रियजन्य ज्ञान नहीं, जो उसकी पुकारकों मुनें। ज्ञानमे 
आनेपर भी मोहके अभावसे भक्तपर करुणा चुद्धि नहीं | फिर हम 
पत्यरकी मूर्तिम ' भगवानकी कहपना कर अपना दुःख सुनाते हैं । 
सुननेवाली मूर्ति ही तो है, उसके इन्द्रिय नहीं, कौन सुने ९ अन्ततो- 
गरुख यही समममें - आता है, जैसे हम पापके कर्ता हैं, * तद्त्‌ 
हमारी आत्मा ही उसका वारण करनेवाली है। तब सिद्ध हुआ, 
हम स्वयंही पतित हैं और स्वयं ही पतितपावन है। किन्तु 
हमारी अनादि कालसे श्रद्धा परमें हो रही है । यही संसारका मूल 
कारण है| 
ह | ( भाद्रपद कु० ५-६-७! 
अलादि कालसे पर पदार्थेके सम्बन्धसे भोही, रागी-ढ पी बह 
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रहा है, यदि यह आत्मीय ज्ञान, दर्शन पर ही आत्मीय स्वत्व 
रखे तब आज कल्याणका मार्ग प्राप्त हो सकता है। . 
€ भाद्गधपद्‌ क० 4 ) 
आत्मीय परिणतिको स्वच्छ रखो; परन्तु सो तो कर्ता नहीं 
'संसारका ठेका लेता है। जो मनुष्य आत्म-कल्याणसे वद्ित हैं, 
वे ही संसारके कल्याणमे प्रयटन करते हैं। परमार्थते कोई भी पदार्थ 
किसी पदार्थ छुछ नहीं कर सकता, प्रतीति ऐसी होती है जो 
कुम्भकारने घट बनाया | कुम्सकारने प्रयत्न किया, कुम्भकार उस 
प्रयत्ञका कर्ता है । 
( भाद्षपद क॒० ९ ) 
संसारमें यदि शान्ति चाहते हो तब सबप्ते पहले परमें निजत्व 
की कल्पना त्यागो। अनन्तर अनादिकालसे जो यह परिग्रह 
पिशाचके आवेगमें हअनात्मीय पदार्थोप्ति आत्महितका संस्कार हे, 
उसे त्यागो । हम आहादिक संज्ञाओसे आत्म ठृप्त करनेका प्रयत्न 
करते हैं, यह सब मिथ्या धारणा त्यागो । सन्तोपका कारण त्याग 
है। उस पर स्व॒त्व कल्पना करो। प्रतिदिन जो गल्पवादप्ते जगत 
को सुलमानेकी चेष्टा है, उसे त्यागों ओर आपको सुलमानेका 
प्रयत्न करो | संसारमे धर्म और अधर्म तथा खान और पान यही 
तो परिग्रइ है। यह जा धर्म है, जिसे लोकमें पुण्य शब्दते व्यवहार 
करते हैं, तुम्हारा स्वभाव नहीं । संसारमें ही रखनेवाला है । 
(€ भाद्षपद्‌ कृ० ९-० ) 
निःशह्ट रहो, यही मोक्षमार्गका अ्थम मूल मन्त्र है। गृहस्थोंके 
चक्रमें मत आओ यह ही संसार वृद्धिकी मूल जड़ है। एकाकी 
ही रहना और आपत्तियोंत्े सुरक्षा करनेवाला है। आत्मा जहाँ 
पराधीन हुआ, वहीं अनेक प्रकारके सड्डुटोंमें पड़ जाता है। 
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किसीकों वचन मत दो, जो आपकी परिणतिको पराधीनतामें 
मत्त रक्खो ! 
| ( भाद्वपद कृ० १ ) 
हृढ़तम प्रतिज्ञाके अनुसार कार्य, करनेवालोंको सिद्धि हस्ता- 
मलकबत्‌ है। बहुतसे मनुष्य संसारमे ख्यातिकी चाहसे नाना 
प्रकारके कष्ट उठाते हैं । अन्ततो गत्वा यदि लौकिक यश न मिला 
तब पश्चात्तापके पात्र होते हैं । यदि शांति और सुखकी कामना है 
तब इन विकल्पोंकों छोड़ो और सरल भावषोसे काम करो । 
( साद्रपद कु० ४२ ) 
जो निर्मय होते है, व ही कार्य करनेमे उत्तीणे होते हैं । संसार 
रागादि परिणामोंके द्वारा जीव और पुदुगलकी विभाव पर्याय 
हे। विभाव पर्यायकी उत्पत्ति ही पदार्थोके विल्क्षण सम्बन्धसे 
होती है। एक स्थान पर रजत और स्व॒र्णंका पिण्ड रखा है, इससे 
उनमें प्रिकृति नहीं होती । किन्तु जब दोनोंका योग कर एक पिण्ड 
बना दिया जाताहे तब विद्वत हो जाते हैं । एवं जीब और पुद्गलका 
विज्क्षण सम्बन्ध ही संपघारका जनक है। किन्तु इनमे पुदुगल 
अचेतन है, उसको यद ज्ञान नहीं जो हमारी विक्ृतावरस्थामे कारण 
जीचका विभाव परिणाप्र है। अतः उसे प्रति बदला लेनेकी चेष्टा 
है] जीतमें चेतन गुण है, अतः पदार्थेके वाह्माभ्यन्तर कारणोंको 
जान उसके पृथक करनेका प्रयत्न करता है। 
जि ( भाद्रपद्‌ कृ० १३-१४ ) 
मैं इन स्का ज्ञाता दृशट हूँ, ऐसी मेरेमे शक्ति है। अना देपे 
स्वभाव मेरा मेरे साथ है; किन्तु उसमे यह दोष आ गया, जिसको 
मैं देखता हूँ उसको निज्र मानने लगा। यददी महती न्ञुटि हुई | 
दर्षणमें स्वच्छता है और उसका कार्य स्वृपस्पकाशवत्व है। जैसे 
दर्षणमे अप्ि सलकती है! ( भावग़द कू० ३० ) 
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स्वाधीनता ही सुखकी जननी है । परतन्त्रतासेआत्मविकासमे 
बाधा आती है। परके ध्यान करनेसे आत्माकी क्षति | नहीं, उसमे 
राग-छेषकी कटपनो ही ज्ञतिका कारण है। राग-हृषकी उत्पत्तिका 
मूंल कारण तो आत्मा ही है | परन्तु जिसमें मोहनीय कमकी सत्ता 
होगी, वही आत्मा रागादि परिणामोका -पात्र होगा'। 
। | 2(“साहुपद'झु० १ ) 
परका समागम ही दुखका निमित्त हे। भोहं,' राग-द्व षके 
लिए इसका अंश पर्याप्त हे। महान्‌ पुरुपोंन 'इसीसे . एकाकी 
रहता इष्ट किया । यहाँ तक महापुरुषोंने विचार किया, जो हमारे 
आंधु्निक भलुष्योंके ध्याससें उनके विचारोंक्रा आभास भी 


नहीं हीता। 
, ( सांद्रप्द झु० २) 
: चित्तमें निमेलता रखना । अपनी कप्रायको अप्रनी न सममो। 
अपनी नहीं, तब उसे रखनेका प्रग्नासत ही, हेयों ?' आप तो 
ज्ञानादि गुणोंका पिण्ड हे, तव उसमें, .अन्यको, रखनेकी 
चैष्टा क्यों ९ 
४ ( भाद्रपद छु० ,४,) 
, दस अप्रनेको.भीरु समझते हैं यही हमारे ज्ञानमें ब्राघक है । 
जिस दिन हम सिह बल , निर्भय हो जावेंगे, अनायांस आत्म- 
कल्याण सन्निहित है । | 
( भाद्रपद झु० ५ ) 
दिन शांतिसे यापन करो.। 'सस्रयसा९ में यह दिखाया है जो 
सबेद्॒व्य अपने-अपने स्वभावमें परिणमन करते हैं.,। अन्य दृव्यका 
प्रिणमन करानेमें संम्थे ज़हीं | इससे यह न, सम्मना) जो श्रीजुन्द- 
कुल्द महाराजने. निम्चितको मेटा हो, उपाद्रानृ क़ारणकी, अपोह्ा । 
यह:कथन है | ( मादप्रद छु०,७ ) 
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सत्यका अर्थ हे यथावस्तु तथा निरूपण करना। शाख्रके 
द्वारा निरूएण होता हे। चह डंडा लेकर प्रवृत्ति नहीं कराता तथा 
यह सी नहीं कहता कि तुम हमको आचरण करो | हमको उचित है 
कि हम स्वयं मार्गपर चलकर उससे लाभ उठावें | वल्कि लाभकी 
आशा छोड़कर उसपर अमल करना ही आत्मकल्याणका साधक 
है। व्याख्यान देकर मनुष्य जगतको प्रसन्न करना चाहते हैं। 
आत्माको प्रसन्न करनेकी अवहेलना करते हैं| फल उसका उत्तम 
नहीं, उत्तमता तो इसमे है जो निरन्तर पापोसे प्रथक रहनेकी चेष्टा 
करो। पापका मसल कारण राग है, इसका निपात करो । ' ' 
( भाद्वपट छु० ८-९ ) 
* तच्चसे देखो तब आत्मा त्तो निर्विकल्प हे । उसमे यशोलिप्सु 
ही व्यर्थ है । यश तो नामकमकी प्रकृति है। यशसे कुछ मिलता- 
जुलता नहीं। 2 
( भाद्षपद छु० १०) 
आपको निर्मल बनानेका प्रयास करो। परकी चिता करनेसे 
कुछ लाभ नही। पर पदार्थके परिणामके तुम कर्ता नहीं ओर न 
दाता भी हो। व्यथक्रे संकल्प-चिकल्प जालमे अपनेको फंसाते हो १ 
विचारों तो सही, वन्दर चनेके लोभसे घटमें अपने दोनो हाथोंको 
फँसा लेता है । घधिक्‌ ! इस लोभकों | 
( साह्पद छ० ३१० 
संसारकी लीला अनन्त नहीं, कपायाध्वसान असंख्यात लोक 
प्रमाण ही तो हैं । 
( साद्रपद छु० १६ ) 
निरन्तर स्वात्मचिन्तन करों। सका अथे यह है कि 'ठुम 
अकेले हो, यह शरीर भी पर है, इसका स्वसाव अन्य है । ठुम 
देखने-जाननेवाले हो । बंद दृश्य है, इसमें तुम्हारा ' अंश भी नहीं। 
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इसका अंश तुममें नहीं, व्यथेके जालमें मत पड़ो । जालमें फेंसनेका 
कारण तुम्हाए लोभ है,-- लोभ पापका बाप बल्ाना (? 
( भाद्धपद छ० १३) 
निर्भीक होकर काम करो । भय पापसे करो। उत्तम अमिप्रायको 
व्यक्त करनेमें संकोच मत करो। जिसने उत्तम बातका प्रचार न 
किया वह मनुष्य गणनाका पात्र नही | 
( भाद्गधपद छु० १४ ) 
सर्वेत्ते महान्‌ बंधन संसारमे परको निज्॒त्व मानता है। आज 
शरीरको आत्मा मानकर सम्पूर्ण जगत अनन्त दुःखोका पात्र हो 
रहा है । यदि दुःखसे मुक्त होना चाहते हो, परमें ममता त्यागो । 
( साद्रपद झु० १७५ ) 
सर्वेसे प्रथम आत्माकी आराधना करो जो मार्गको दिखाने- 
वाला है | वही आराध्य देव है। उसमें अचिन्त्य सामथ्य है । वह 
चाहे तो आत्माको ऐसे स्थानपर लेजाबे जहाँ एक श्वांसमें अठारह' 
बार जन्म-मरण अनंतकाल भुगतना पड़े । और वह चाहे तो ऐसे 
स्थानपर ले जादे जहाँसे फिर अगासी काल कीं पुनरागसन न 
होवे । यह लिखना सहज है; परन्तु करना कठिन है ।, विकल्पका 
करना सरल है; किन्तु उसका करना अति कठिन है। कठिन ही 
नहीं अति कठिन है । अतः जिन्हें सुख चाहना है उन्हें विकर्पोंका 
परित्याग करना चाहिए। केबल कथा करनेप्ते कोई लाभ नहीं । 
( आश्विन कृ० १-२ ) 
परमाथ पे क्षमा, अन्तरंग शांतिभावकी प्राप्ति हो जाना यही 
है। किन्तु हम लोग परसे क्षमा मॉगते हैं और परको देते हैं । यह 
ब्यवहार हे, उप्ते त्यागना ही श्रेष्ठ है। इसपर लोगों डी दृष्टि नहीं । 
(जाखिन कृ० ३) 
'जो काम करो, दृढ़ निश्चयसे करो॥ परकी कल्याण कथा 


हि 


दैनन्दिनीके पृष्ठ 


छोड़ो । श्रेयोमागै पर दृष्टिपात करो । केवल गल्पबादमें समय न 
गमाओ | 
(आखिन कृ० ६ 9 
आत्द्रव्य है इसमे क्या प्रमाण है? आपका कहना ही 
इसमे प्रमाण है । आपके यह भाव हुआ, जो मैं कोन हूँ? जिसमें 
यह इच्छा हुई वही तो आप हो। 
(आशख्िन कृ० ७ )- 
काम संसासमे दुःखकी खनि है और अर्थ अनर्थका कारण 
है| इन दोनोंका मूल धर्म (गुण) है। अतः इसमे आदर त्यागो । 
धुन्र-मित्र-कलत्राणि न हि. सुखकारणणि, एवानि त्रीणि 
परित्यज्य मोक्षमार्ग अबृ्ति कुरु | 
(्‌ आश्रिन ऊ० १० ) 
परके ऊपर दया करना उसको उचित है जो यह सममे दया 
करनेवाला मैं कौन हूँ ! जब मै स्वयं ढुःखी हूं परके ऊपर क्या दया, 
करूँगा ? जिसपर दया करता है, उसे लघु मानता है। यही तो 
महती अज्ानता है । 
( आश्विन कृ० १३ 9: 
परले समागम करना ही परम दुःखका कारण है। दुःख अन्य 
चस्तु नही; आत्मामे आइुलता ही ढु।लकी जननी है। यदि इसको 
प्रथक करनेकी इच्छा है। तव परके समागमको त्यागों । गल्पवादसे 
ऋछ नहीं होता । कर्तव्य-पथमे आओ, छुर्छ करके दिखाओ | 
(आश्विन कृ० १२ 2: 
व्यप्नता त्यागों, कोई भी कारये हो शान्तमावसे करो | शांतिके 
अर्थ अशान्त होना महान्‌ अनर्थकी जड़ है । अनर्थ परम्परासे 
क्रांति वहुत दूर हो जाती है। अतः कोई भी परिस्थिति आजाबे 
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“उसमे व्यग्न मत होओ | व्यग्रतासे कार्यमें बाधा ही होंगी । केवल 
शान्तिका लाभ भी न होगा । 
(आख्विन कृ० १३ ) 
अनेक प्रकारके विकल्प उठते हैं जो प्रायः व्यथे हैं। उचित 
तो यह है जो सबे कल्पनाओंकों त्यागकर केवल आप ही रह 
जावे | फिर पीत पक्षीके सदश केवल आपही आप कल्याणका 
विपय रह जावेगा | उस कालमें जो कल्पना जालसे नाना प्रकारके 
-आउऊलताजन्य दुःख होते थे वे स्वयमेव शांत हो जावेंगे । 
( आश्विन क्ृ० ३० ) 
प्रत्येक प्राणीको सुमागगेमे लगानेका प्रयत्न करो। किसीको 
“बुरा मत सममो | सर्व प्राणी आत्मीय परिणतिके अनुकूल प्रवतेन 
करते हैं। आज जिसे आप विपरीत मान रहे हो, कल उसीको 
सुपरीत समभने लगोगे। जैसे शीतकालमें घाम सुद्दाता है, वही 
-गर्मीके कालमे अशुद्यवना ,लगता है। अतः सहत्ता कोई सिद्धांत 
स्थिर मत करो । 
( आधिन झु० २) 
चिक्तकी व्यग्रतासे कोई भी इष्ट सिद्धि नहीं होती। केवल 
“पापका बन्ध होता है। पुण्य-पाप दोनों बिक्वत भाव हैं । इनसे परे 
जो भाव है बही शांतिका दाता है। शांति संसारमें कहीं नहीं, 
शांतिका उदय स्वयं आत्मामें होता है। आवश्यकता स्वच्छ- 
ताकी है। 
(आखशिन छु० ३ ) 


कोईका अनिष्ट चिन्तन मत करो। किसीका हित हो इसका हर्ष 


'मानो। परका उत्कर्ष देखकर हे मानो। किसीकों दुष्ट देख उसे 
सज्जन बनानेकी चेष्टा करो। उसकी निन्‍्दा मत करो। कर्मके 
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विपाकसे प्राणी कहाँ-कहाँ नहीं जाता । यह सर्ब बिक्ृत परिणामोंका 
ही तो विपाक है, उन्हे त्यागो | 
(आशिन छु० ४ ) ' 
फकी आशासे जो कल्याण चाहते है बह गर्तमें पात करते हैं। 
(आश्विन छु० ६ ) 
जिससे मनमें कलुपता आवे, वह परिणाम त्यागो । पर पदाथे 
को दुखदायी मत मानो । आत्मामे जो वात उत्पन्न हो उस परसे 
विशुद्धता और संक्लेशताकी करपना करो। परको व्यर्थ उपालम्भ" 
सत दो । यह तुम्हारी करपना ही तो हे उसका अंश भी तुमसे 


नहीं आता | 
( आधिन छु० ८ )- 
पाप कार्येसे भय करों, अन्यसे सय करनेकी आवश्यकता 
नहीं । मिज स्वरूपकी आराधना करो, परकी आराधना छुछ लाभ- 
प्रद नहीं, संसारकी जड़ है। 
(आश्विन छु० ९ ) 
वही महान्‌ पुरुष है। जो अपने दोषोंको देखकर प्रथक्‌ करनेकी 
चेष्टा करता है। 
(आखिन छझु० १० )* 
निर्माक रहो । भयसे आत्मा पतित होजावेगा। भोक्ष-सार्गसे 
बडित्वित होना पड़ेगा, पाप सत करो। परमेश्वर्की आराधनाकी 
अवर्यकता नहीं | (आश्रित छु० ११ » 
ईश्वरकी उपासतासे ईश्वर नहीं होता और धनादिके व्ययसे” 
आत्मा शांति नहीं पाता। आप स्वयं अपनेकी अपनाओ, यही: 
शांति और सुखका मार्ग है। आगम पढ़नेसे आत्मा ज्ञानी व्यव- 


हारमे होजाता है; परन्तु उससे पारमार्थिक ज्ञानका लाभ नहीं | 
( आश्विन छु० १२ 9० 
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परका सम्बन्ध जबतक है तब तक ही संसार है। परके 
सम्बन्धका अर्थ यह है जो जिस मांवसे परको अपना मानता हे 
चही त्यागने योग्य है। अथवा जो भाव होगया उसका त्याग ही 
क्या हो सकता है ? 'उ्समे उपेक्षा बुद्धि ही ( श्रेष्ट हे । 
(आश्विन छु ० १३ » 
निर्मल परिशामका यह अथे है जो आत्मामे कलुपता न 
आधे । कलुपताका यह अर्थ है जो आपकी परिणतिको क्रोधादि 
रूप न होने देवे | 
(आश्विन छु० १४ ) 
आनन्‍दसे जीवन यापन करो, विशेष चिता त्यागो। कैसे ही 
प्रबल उपदेष्टा उपदेश देकर सुधारनेकी चेष्टा करें ओर तुम उसके 
सर्मकों जान जाओ; परन्तु जबतक परपदार्थेसे ममत्व न त्यागोगे 
तबतक भोदूके भोंदू रहोगे। पर पदार्थोका सम्पर्क छूटना ही 
कल्याणका मार्ग है । 
( आश्रिन छु० १५ ) 
विराध आनेपर संतोष करो, बिना विरोधके कार्यसिद्धि नहीं 
होती । विरुद्ध सामग्रीके समवधान होनेपर जिसके आत्माम विवाद 
नहीं होता वही पक्का योद्धा है । समरभमिमें जिसने पीठ दिखा दी 
वह शर नहीं, कायर है। कायरोसे देशका कल्याण नहीं | 
( कातिक कृ० १ 2 
बहुत विकल्प करना अपनेको दुखी बनानेका उपाय हे। 
-आपको आप रहने दो, फिर किसी आराधनाकी आवश्यकता नही। 
जो मनुष्य अधिक विकल्‍प करते हैं वे किसी कार्यके अधिकारी 
-नही। क्योंकि सामग्री अल्प विकल्प वहुत, अतः जो सामग्री दे 
वह भी बेकार जाती है । 
( कातिक क्ृ० २) 
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शांतिसे कोई कार्य करनेपर त्रटिनहीं होती, तृष्णा ही संसारकी 
योनि है । जिनने आत्मा पर विश्वास किया वह संसार वन्धनसे 
विमुक्त होगए । जिन्होने ठृष्णा रोगको बढ़ाया उन्हें अन्तायास 
विना रोगके अनेक रोग हैं। अतः जो कोई शान्ति चाहता है 
चह तष्णा त्यागे | 
( कातिक कृ० ३ ) 
जितना ठीक रहा जाबे, उतना ही अच्छा हे। कहाँ तक कहा- 
जाव. इस बाचालताने ही सर्व ध्वंस किया। आत्माका स्वभाव 
देखना-जञानना ही ह। इसके द्वारा जो मन, वचन, कायके व्यापार 
होते ह उनके द्वारा कमंका आखब होता है । फिर उसमें कपायकी 
पुटतामे बन्ध् हो जाता है | 
( कार्तिक छृ० ४ ) 
अनक मनुप्याको प्रायः शांतिके उपायम शंका होती है और 
इसका मृल कारण हम शांति परमे खोजते हैं। जो सर्वंथ! निमल 
शान्तिका उदय परके अभावम होता है | परकी चिता छोड़ो | 
( दाततिक कृ० ७ ) 
स्तराधीन रहना दी सुखका मूल है । 
( कातिक कृ० ८ ) 
जो तुम्हारी दुबलताको कहे उसे आत्मीय मित्र समझो | ओर 
जो मिथ्या प्रशंसा करे उसे सित्र मानकर गतेमे न पड़ो। आत्मा 
अचिन्त्यशक्ति है, इसमे,हर्य न करो। वस्तुस्व॒रूपकी जानो । यशकी 
प्राप्तिम जा प्रसन्न दाता है वह कमके वंधनमे पड़ता है । 
( कातिक कृ० ९ ) 
किसीका अपना शत्र मत मानो, सित्र भी मत मानो। आत्मीय 
गादि परिणाम ही आपके शत्रु ओर मित्र हैं। अतः निमित्त 
कारणोंकी अनुकूलता और प्रतिकूलतामे हर्ष-बिपाद त्यागो। कहाँ 
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तक कहें, परमात्माकों भी अपना मित्र मत मानों। वह तो बीत- 
राग है| 
( कातिक कृ० १० » 
किसी कार्यकी चिता मत करो । कार्यकी सिद्धिका सूल कारण 
उत्साह है। उत्साहहीन मनुष्य छुछ नहीं कर सकता। आत्मामें 
अनन्त शक्तियों हैं। उनके कार्य उत्साहसे ही व्यक्त होते हैं। 
मोही जीव निरन्तर दुखी रहते हैं । 
( कातिक कु० ११ 3 
किसीसे भी स्नेह न करना । संसारका सूल कारण यही है । 
बल्कि यही स्नेह संसार है। इसके सत्त्वमे ही तिल घानीमें पेला 
जाता है। लोभ भी स्नेहकी पर्याय है। जिन्होंने इसको वश किया; 
वही परमेश्वर है। 
( कार्तिक कृ० १२ » 
परको प्रसन्न करनेकी अपेक्षा आत्माको आत्मा जानो । इतरको 
आत्मा मत जानो । सर्व आत्मा आत्मीय परिणामके कर्ता हैं | तुम 
व्यथ कर्ता बनते हो । 
( कारतिक क्ृ० १३ ) 
प्रतिष्ठा की लिप्सा पतनका कारण है। बैसे तो परको निज 
मानकर आत्मा फँसा ही है। ग्रतिष्ठाका अर्थ है, हम संसारमें उच्च 
कहलाएँ। उच्च-तीच दोनों ही “विकार हैं। इनमें हषे-विषाद ही 
संसारका कारण है । संसार दुःखमय है। जो संसारके कारणोंमें 
रत है वह मूह है । 
(कातिक कृ० १४ 2 
सर्वका संग छोड़ो और एकाकी रहो, इसीमें आनन्द है | परका 
समागम ही आपत्तिका मूल है। आपत्तिका अथ यह हे जो परके 
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समागमसे अथम तो उसमें मसता बुद्धि होती है। ममतासे समताका 
अभाव होजाता हैं। त्व आत्मा दुखी होता है। 
(कार्तिक छु० १ » 
आत्मा जो कहे, सो करो। यही कल्याणका मार्ग है और जहाँ 
कल्याण है वहीं शान्ति है। शान्तिके अर्थ सब प्रयास हैं । विना 
शान्तिके कुछ तत्त नहीं। अर्थात्‌ इसी प्रकार ,संसारकी यातनाएँ 
सहन * करनी पड़ेंगी । केवल गरुपबादकी प्रवृत्तिसे संसारको 
्ताना है । 
(कार्तिक छझु० ५ ) 
संक्रोचका त्याग करों। कोपीनमात्रक्री लालसा अकिंचन 
भावनाकी वाधिका है। संसारकी चितासे कहाँ तक शान्ति मिलेगी 
बुद्धिमे नहीं आता। रात-दिन उत्तमसे उत्तम प्रन्‍्थोमे विवेचन 
मिलता है । परन्तु हम वही के वही हैं। 
( कातिक छु० ७ )- 
बन्धन्‌ ही दुखका मूल है! वन्धन स्नेहमूलक है। स्नेह मोह 
सूलक है । बिना पर द्रव्यमे निजत्वकी कस्पताके राग नहीं। जब हम 
पर को अपना मानते हैं तच्र इन विकारों की सृष्टि होती । 
( कार्तिक छु० ८ ) 
संकोचसे सर्व प्रकार द्वानि होती है। प्रथम तो अपना आत्मा 
भयभीत हो जाता है। तथा यथा बात न करनेसे अन्यका वास्त- 
बिक जो कार्य है वह रुक जाता है। 
( कातिक झु० ९ )' 
प्रकृति नाम स्व॒भावका है। जिसकी जो प्रकृति है. उसे: 
अन्यथा करनेको कोई समर्थ नहीं यह सत्य है; परन्तु ऐसा नियम 


(+ 
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है, अज्ञानका अभाव कर सकते हैं; क्योकि वह पयोय है। पर्याय 
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-ज्षण-भंगुर है | एकके वाद अन्य पर्याय होती |है । यदि मोह मिट 


'जाये तब आत्मामें अज्ञान पर्याय मिट सकती है। _ 
( कांतिक छु० १० ) 


परमार्थंसे विचार किया जावे तो लोकिक प्रतिष्ठा पतनका ही 
कारण है; क्योंकि उसमे हथे मानना ही वन्धका जनक है। वन्ध- 
में मूल कारण मोह हे। 
( कातिक झ्ु० ११ ) 
धार्मिक मनुष्योंके सहबासमे दिन बिताओं। गलपवादवबाले 
मनुष्योंकी संगति त्यागों । जो त्यागी भी हो, यदि वह लिप्साबान 
हैं तब उसका समागम त्यागों। धामिक मसनुष्योंकी वृत्ति देखकर 
प्रमोद भावना भावों । 
( कारतिक छु ० १२ ) 
आत्म-द्ृव्य ज्ञान-दशेनका पिण्ड है, किन्तु अनादिकालसे शरीर 
का सम्बन्ध है। अतः शरीरके साथ मोह है। उसकी रक्षाके लिए 


आहारादि विविध उपाय जीव करता है। 
( कातिक छु० १४ ) 


त्याग उत्तम चस्तु है; परन्तु उसका स्वरूप समभनेमे कुछ 
भ्रान्ति है। जेसे स्नान करनेसे शरीरमे स्फृर्ति आती है । शरीरकी 


निर्मेलतासे हम अच्छा कार्य कर सकते हैं 
( कातिक छु० १५ ) 


जो मनुष्य रृढ़तम बिचारसे गिरे हैं उनसे नतो इस लोक 
सम्बन्धी काय हो सकता है ओर न परलोकका हो सकता है? 
वे इस लोकसे भी पतित हैं और परलोकसे भी वद्ित हैं | आत्म- 
कल्याणका सार्ग उपेक्षा है। उपेक्षा संसारका नाश करनेवाली है। 
संसारका कारण मोह राग-हेप है। इसमें मोह ही मुख्य हे। यही 


'परमें निजत्व कस्पनाका कारण है। 
( मार्यशी्ष क्ृ० १-२ ) 
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बहुत विवादसे कोई स्वात्मसिद्धि नही होती। स्वात्मसिद्धिका 
मूल कारण पर पदार्थसे सम्बन्ध छोड़ना है। पर पदार्थ छुछ वला- 
त्कार नहीं करता । जो तुझे ग्रहशाकर यह आत्मा अपने राग भावसे 
स्वयं किसीको महणकरता है और किसीको त्यागता है। जो अनुकल 
है उसे अहण करता है, प्रतिकूलका त्याग करता है। ह 
( मार्गशीर्ष कृ० ३ ) 
इस भीपण संसारमे अनादिसे यह जीव पर पदार्थम निजत्वकी 
कल्पना करता है। जिसमे निजत्व मानता है उसे अपनानेकी चेष्टा 
करता है| उसमे अति प्र म॒ करता है, उसको किसी अकार बाघा 
न पहुँचे ऐसा प्रयत्त सतत करता है। यदि उसके अतिकूल हुआ 
तथ उससे प्रथक्‌ होनेकी चेष्टा करता है। हे 
( मार्गशीर्प कृ० ४ ) 
इस संसार अटवीमे अनन्तकाल भ्रमण करते-करते आज यह 
अलब्ध मनुष्य पर्यायका लाभ हुआ। यह भी कथनमात्र है, अनन्त 
बार यह पर्याय पाया। पर्याय ही नही पाया, अनन्तवार द्वव्यमुनि 
होकर अन॑तवार ग्रवेयक तक गया जहाँइकतीस सागरकी आयु 
पाई, तत्त्वविचारमे समय गया; किन्तु स्वात्मज्ञानसे बच्ित रहा। 
अब अबसर अच्छा है यदि अंतरंगसे परिश्रम किया जावे तब 
अतायास ज्ञानका लाभ हो सकता है। भेदज्ञान वह वस्तु है 
जिसके होते ही यह आत्मा अनन्त संसारके वन्धनको छेद 
सकता है। भेदज्ञानके अमाबमे जो हमारी दशा हो रही है बह 
हमको विदित है । उसके विना हम परको अपना मानते हैं। 
( मिण्डके सार्गमे मार्गशीप ६-७ ) 
हम निरन्तर यही प्रयास करते हैं जो वह पदार्थ हमारे 
अनुकल रहे। पदार्थ दो तरहके हैं-एक चेतन ओर एक अचेतन। 
अचेतने पदार्थ तो जड़ हैं। उनमे न तो राग है और न दोष हें । 
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वह न तो किसीका भला करते हैं और न किसीका बुरा करते है। 
हम स्व॒र्य अपनी रुचिसे अनुकूल प्रतिकूल देख काल्पनिक बुरा- 
भला मान लेते हैं। इसमें कारण हमारी रुचिभिन्नता है । 
( मार्गशीषे क्ृ० ८ 9 
पदार्थकी उत्पत्तिमें केवल उपादान कुछ कर सकता है और 
निमित्त कुछ कर सकता है। यद्यपि कार्यूका अहण उपादानमें ही 
होता है। 
( सार्गशीर्ष कृ० १० 9 
सामग्री कार्यकी उत्पत्तिमें सहायक होती है। सामग्रीमें एक उपा- 
दान और इतर सहकारी अनेक होते हैं। जैसे कुम्मकी उत्पत्तिमें मिट्टी 
उपादान और छुम्भकार आदि सहकारी होते हैं । इन सहकारियोंमें 
चेतन भी होते हैं ओर अचेतन भी होते हैं। अचेतन कारण हों चाहे 
चेतन हों, वलात्कारसे कार्य उत्पन्न नहीं करते | किन्तु उनकी सह- 
कारिता अति आवश्यक है। 
( मार्गशी्ष छु० ४-६ ) 
गल्पवादसे आत्मा सुमार्गसे च्युत हो जाता है। आत्मामें 
जो आकुलता होती है उसफा एक कारण यह गल्पवाद भी है | पर 
पदार्थोका परिणमन।होता है। इसमें आपका न लाभ है और न 
हानि है | तुम व्यर्थ उसे अपना सानकर दुखके सोक्ता बनते हो । 
( फूफ मार्गशीष छु० १२ » 
हे आत्मन्‌ ! तुम्हारी शक्ति अचिन्त्य है। अजीब पदार्थोसे 
तुम बंधकर संसारकी विभति दिखाते हो। ओर जिस दिन उनसे 
सम्पक छोड़ दोगे, आनन्दके पात्र होंगे। व्यर्थ मायाके जालमें 
पड़कर अपनी परिणतिकों कलुषित करते हो | 
( फूफ सार्गशीर्ष छु० १३ » 
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परिणामोक्ी जाति असंख्य प्रकारकी है। जहाँतक बने इसे 
न्यून करो। विकत्पजाल दी से आकुल्ञता होती है। ज्ञानमे ज्लेय 
आनेसे कोई प्रकारकी आकुलता नहीं। आकुलताका उपादान मोह, 
राग-ह प है, कहना छुछ और करना कुछ यही भहतती अज्ञानता है। 
( चम्बलतटपर मार्यशीप छु० १५ ) 
ज्ञानावरण आत्मासे ज्ञानगुण विश्वका प्रकाश प्रकट नहीं होने 
देता । उसमे मूल कारण मोह परिणाम है जो यह दुदंशा कर रहा 
है। जिन महापरुषोने इसपर विजय प्राप्त की वे धन्य है । 
( सार्गसे पौष कू २) 
जो स्वाभिमानी है वह इतरकों तुच्छ मानता है। इतरका 
उत्कर्प न सहना यही महती अज्ञानता है । जहाँ अज्ञानता है वहाँ 
पर भेदज्ञान होना असम्भव है। सर्व जीव सामान्य रूपसे,समान हैं, 
कर्मकत भेदसे भिन्न हैं । कोई उत्तम हैं, कोई मध्यम और जघन्य 
हैं। इन मेंदोसे सर्वेथा तुच्छ मानना ज्ञानी जीबोंको अच्छा नही। 
( मार्गमें पौष क्‌ ३) 
परमार्थसे देखा जावे तब केवल निजकी परिणतिसे हम च्युत 
है | अतः इन लोगोके चक्रमे आजाते हैं । 
(पौप छू० ४ ) 
परका समागम सुखद नही; क्योकि परके समागमसे अनेक 
विकल्प होते हैं। विकल्‍प ही आकुलताके जनक हैं। आत्मामें 
ज्ञान है। उससे वह उस विकल्पके अनेक अथ स्वरुचिके अनुकूल 
ही लगाता है। और छुछ यथार्थ भी लगता है तब उनको रखनेको 


ेष्टा करता है । 
हु 5 (्‌ पौष कक ० ) 


परके समागममें अनिष्ठ और इट करपना मत करो। इष्ठा- 
निष्ट करपना अंतरंगसे होती है। अतः यदि समागमको नहीं 


